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പതിനെട്ടു പുരാണങ്ങളില്‍ ഒന്നാണ്‌ പത്മപുരാണം. വൈഷ്ണവ 
മതാനുയായികളാണ്‌ അതിന്റെ രചയിതാക്കള്‍. അതിലെ ഉത്തരകാണ്ഡത്തില്‍ 
ഭാരതത്തിലെ വ്ൃത്യസ്ത മതവിഭാഗങ്ങളുടെയും ദര്‍ശനപദ്ധതികളുടെയും 
ഉദ്ഭവത്തെക്കുറിച്ച്‌ കാതുകകരമായ ഒരു കഥയുണ്ട്‌. ശിവന്‍ പാര്‍വ്വതിയോടു 
പറയുന്ന രീതിയിലാണ്‌ ആ ഉപാഖ്യാനം. അതീവരഹസ്യമായ ഈ കഥ 
ആരോടും പറയരുത്‌ എന്ന ഉപാധിവച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ ശിവന്‍ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. 


വളരെ പണ്ട്‌ സ്വയംഭൂവമനുവിന്റെ യുഗത്തില്‍ നമുചിയെപ്പോലെ 
യുള്ള അതിശക്തരും പരാക്രമശാലികളുമായ ധാരാളം അസുരന്മാരുണ്ടാ 
യിരുന്നു. അവരെല്ലാം വിഷ്ണുഭക്തരുമായിരുന്നു. വേദവിഹിതങ്ങളായ 
കര്‍മ്മങ്ങള്‍ അനുഷ്ഠിച്ചുകൊണ്ട്‌ വിശുദ്ധവും പാപരഹിതവുമായ ജീവിത 
മാണ്‌ അവര്‍ നയിച്ചത്‌. ഇതുകണ്ട്‌ ദേവന്‍മാര്‍ക്ക്‌ അസൂയയും നിരാശയും 
ഭയവും ഉണ്ടായി. ഇന്ദ്രന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ അവര്‍ വിഷ്ണുവിനെ അഭയം 
പ്രാപിച്ച്‌ സഹായം അഭ്യര്‍ത്ഥിച്ചു. അസുരന്‍മാരെ ആശയക്കുഴപ്പത്തിലാ 
ക്കുന്നതിനും വഴിതെറ്റിക്കുന്നതിനും നശിപ്പിക്കുന്നതിനുമായി വേദവിരുദ്ധവും 
കപടവുമായ ശാസ്ത്രങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിച്ചു പ്രചരിപ്പിക്കാന്‍ വിഷ്ണു ശിവനോട്‌ 
ആവശ്യപ്പെട്ടു. ശിവന്‍ ആദ്യം വിമുഖത പ്രകടിപ്പിച്ചുവെങ്കിലും വിഷ്ണു 
വിന്റെ നിര്‍ബന്ധത്തിനു വഴങ്ങി. ആ ദൈവികമായ ഗൂഡ്ദാലോചനയുടെ 
ഫലമായാണത്രേ ശൈവം, ശാക്തേയം, പാശുപതം, സാംഖ്യം, വൈശേഷി 
കും, ന്യായം, മീമാംസ, ചാര്‍വ്വാകം, ബഈദ്ധം മുതലായ ദര്‍ശന-മത സ്ര്രദാ 
യങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുന്നത്‌. 

മായാവാദത്തെയും ഈ പുരാണം കപടശാസ്ത്രങ്ങളുടെ പട്ടിക 
യില്‍ ഉള്‍പ്പെടുത്തുന്നുണ്ട്‌ എന്നത്‌ ഒട്ടും ആശ്ചര യകരമല്ല. പത്മപുരാണത്തില്‍ 
ശിവന്‍ പാര്‍വ്വതിയോടു പറയുന്നതു നോക്കുക: “അല്ലയോ ദേവീ), പ്രച്ഛന്ന 
ബരദ്ധവാദമായ മായാവാദമെന്ന കപടശാസ്ത്രം ഉദ്ബോധിപ്പിക്കുന്നതിനായി 
ഞാന്‍ ഒരു ബ്രാഹ്മണന്റെ രൂപത്തില്‍ കലിയുഗത്തില്‍ പ്രത യക്ഷ്പ്പെടും. ഞാന്‍ 
ഉപദേശിക്കുന്ന മായാവാദദര്‍ശനം വേദങ്ങളുടെ യഥാര്‍ത്ഥ അര്‍ത്ഥത്തെ 
നിഷേധിക്കുന്നതാണ്‌. തന്മൂലം അത്‌ ലോകത്ത്‌ നിന്ദിക്കപ്പെടുന്നു. . 
സ്വകര്‍മ്മത്തെ പരിത്യജിക്കാന്‍ അത്‌ ഉപദേശിക്കുന്നു. കര്‍മ്മങ്ങള്‍ ഉപേക്ഷി 
ച്ചവര്‍ കര്‍മ്മപരിത്യാഗമാണ്‌ ധര്‍മ്മം എന്ന്‌ പറയുന്നു. ഈ രീതിയില്‍ ഞാന്‍ 
പരമാത്മാവും ജീവാത്മാവും ഒന്നുതന്നെയെന്നും വ്യാഖ്യാനിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. കലി 


ഏപ്രില്‍ - ഒറ്‌ 201 ക്ട്‌ 


ാശാശ്ാശരോൈൊ്മ്്മ്്ത്്ത്ത്ത്ത്ത്ത്ത്്തത്്ത്ത്ത്്ത്്ത്ത്്ത്ത്ത്്്്ത്്ത്ത്ത്ത്ത്്തത്്ത്ത്്ത്തതത്ത്തതരതര 


യുഗത്തില്‍ നാസ്തികരെ അന്ധാളിപ്പിക്കുന്നതിനായി പരമാത്മാവ്‌ നിരാകാ 
രനും നിര്‍ഗുണനും ആണെന്ന്‌ ഞാന്‍ വിവരിക്കുന്നു. അതുപോലെ, വേദാന്ത ൂ 
മഹാശാസ്ത്ര വ്യാഖ്യാനത്തില്‍ ലോകത്തെ നശിപ്പിക്കുന്നതിനായി ദേവീ, 

ഞാന്‍ അവൈദികമായ മായാവാദത്തെ വിവരിക്കും.” (6.236. 7-11). 


ഉദ്ധരണിയില്‍ പരാമര്‍ശിച്ച ്രാഹ്മണന്‍ ശങ്കരാചാര ൃരാണെന്ന കാര്യ 
ത്തില്‍ വ്യാഖ്യാതാക്കളെല്ലാം യോജിക്കുന്നു. ഐതിഹ്യങ്ങളെല്ലാം ശിവാവ 
താരമായാണല്ലോ ശങ്കരനെ വിവരിക്കുന്നത്‌. അതെന്തായാലും, വൈഷ്ണ 
വരായ ചിലര്‍ കെട്ടിച്ചമച്ച കഥയാണിതെന്ന്‌ വിശദാംശങ്ങളില്‍നിന്നു നമുക്കു 
മനസ്സിലാക്കാന്‍ വിഷമമൊന്നുമില്ല. വൈഷ്ണവരെല്ലാം ഈ കഥയില്‍ അന്ധ 
മായി വിശ്വസിക്കുമ്പോള്‍ മറ്റുള്ളവര്‍ ഇത്‌ പില്‍ക്കാലത്ത്‌ ഏതോ കുബുദ്ധി 
കള്‍ കൂട്ടിച്ചേര്‍ത്ത കള്ളക്കഥയാണെന്നു കരുതുന്നു. കൂട്ടിച്ചേര്‍ക്കലുകളും 
കുത്തിത്തിരുകലുകളും പുനര്‍വ്യാഖ്യാനങ്ങളുമെല്ലാം പുരാണേതിഹാസ 
ങ്ങളുടെ വികാസപരിണാമചരിത്രത്തിലെ സര്‍വ്വസാധാരണമായ കാര്യങ്ങ 
ളാണ്‌. ഓരോ വിഭാഗവും പുരാണേതിഹാസങ്ങളിലെയും വേദോപനിഷത്തു 
കളിലെയും തങ്ങള്‍ക്കിഷ്ടമില്ലാത്ത ഭാഗങ്ങളും ആധുനികകാലത്ത്‌ ചെല 
വാകാത്ത ആശയങ്ങളും പ്രക്ഷിപ്തമാണെന്നുപറഞ്ഞ്‌ തള്ളിക്കളയാറാണ്‌ 
പതിവ്‌. 


തങ്ങളുടേതല്ലാത്ത എല്ലാ മത-ദര്‍ശന പദ്ധതികളെയും 
ദൈവനിന്ദാപരമെന്നു മുദ്രയടിച്ച്‌ നശിപ്പിക്കാനുള്ള പ്രവണത എല്ലാ മതങ്ങ. 
ളുടെയും ആത്തരികപ്രകൃതമാണ്‌. മതങ്ങളുടെ, പ്രത്യേകിച്ച്‌ ഏകദൈവവി 
ശ്വാസത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ മതങ്ങളുടെ സഹിഷ്ണുത വെറും കപടനാ 
ട്യമാണ്‌. ഹൈന്ദവ ഭാരതത്തില്‍ തങ്ങളുടേതല്ലാത്ത ആശയങ്ങളെയെല്ലാം 
ആസുരമെന്നും അവൈദികമെന്നും മുദ്രയടിച്ച്‌ ഇല്ലാതാക്കാനുള്ള ശ്രമം 
പ്രാചീനകാലം മുതല്‍തന്നെ ഉണ്ടായിരുന്നു. അസുരവിരോധം വൈദിക 
കാലം മുതല്‍തന്നെ ഭാരതീയ സംസ്കൃതിയുടെ ഭാഗമാണ്‌. മദ്ധ്യകാലഘട്ട 
ത്തില്‍ ഹൈന്ദവവിഭാഗങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ത്തന്നെ, പ്രത്യേകിച്ച്‌ ശൈവ-വൈ 
ഷ്ണവ വിഭാഗങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ കൊടിയ ഹിംസയോളം എത്തിയ സംഘര്‍ഷ 
ങ്ങള്‍ പതിവായിരുന്നു. 


ലോകായതത്തെയും ബുദ്ധ-ജൈനമതങ്ങളെയുംപോലെ വേദത്തെ 
പ്രമാണമായി അംഗീകരിക്കാത്ത മത-ദര്‍ശനങ്ങള്‍ക്കു മാത്രമല്ല ആസുരമുദ്ര 
ചാര്‍അചപ്പെട്ടിരുന്നത്‌ എന്ന്‌ ഈ പുരാണകഥ വ്യക്ത മാക്കുന്നുണ്ട്‌. 
ശൈവര്‍ക്കും ശാക്തേയര്‍ക്കും പാശുപതര്‍ക്കും മീമാംസകന്‍മാര്‍ക്കും 
മേല്‍വരെ ആസുരമുദ്ര ചാര്‍ത്തപ്പെട്ടിരുന്നു. ഈ വൈഷ്ണവ പുരാണകഥ 
ശിവനെ വിഷ്ണുവിന്റെ ഒരു സില്‍ബന്തിയായാണ്‌ ചിത്രീകരിച്ചിരിക്കുന്നത്‌ 
എന്നതു ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. ശൈവന്‍മാരെവരെ ശിവനെക്കൊണ്ടു നേരിടുക 
എന്ന ത്രന്രം. വിഷ്ണുവിന്റെ പല അവതാരങ്ങളും ശിവഭക്തരായിരുന്നു 
വല്ലേ എന്ന വൈരുദ്ധ്യത്തിന്‌ ഈ പുരാണകര്‍ത്താവ്‌ വിഷ്ണുവിലൂടെ 


പ പ 
ജംത്‌ 


വി 


ഒരു കപടന്യായം അവതതരിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. വിഷ്ണു ശിവനോടു പറയുന്നു: 
“അല്ലയോ ശക്തനായ രുദ്രാ, അസുരന്‍മാരെ വഴിതെറ്റിക്കുന്നതിനായി എന്റെ 
ഓരോ യുഗത്തിലുമുള്ള വ്യത്യസ്ത അവതാരങ്ങളും നിന്നെ ആരാധിക്കും.” 


ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനപ്രമാണങ്ങള്‍ വേദോപനിഷത്തുകള 
ടങ്ങുന്ന ശ്രുതികളാണ്‌. ഹൈന്ദവമായ ഓരോ ദര്‍ശനപദ്ധതിയുടെയും ആചാ 
ര്ൃയന്‍മാര്‍ തങ്ങളുടെ പദ്ധതി മാത്രമാണ്‌ വേദാനുസൃതമെന്നും മറ്റുള്ളവ 
യെല്ലാം അവൈദികവും വേദവിരുദ്ധവുമാണെന്ന്‌ പ്രഖ്യാപിക്കുന്നു. എല്ലാ 
മതങ്ങളുടെയും, മതത്തിന്റെ മൂശയില്‍ വാര്‍ത്തെടുത്ത പ്രത്യയശാസ്ത്ര 
ങ്ങളുടെയും മൌലികസ്വഭാവം തന്നെയാണിത്‌. ഹൈന്ദവവീക്ഷണത്തില്‍ ഒരു 
ദര്‍ശനപദ്ധതിയുടെ തെറ്റും ശരിയും നിര്‍ണ്ണയിക്കാനുള്ള മാനദണ്ഡം അതു 
വൈദികമാണോ, അവൈദികമാണോ എന്നതു മാത്രമാണ്‌. അല്ലാതെ അത്‌ 
യുക്തിഭദ്രമാണോ, താര്‍ക്കികപ്പൊരുത്തമുള്ളതാണോ പ്രത്യക്ഷാനുമാന 
ങ്ങള്‍ക്ക്‌ അനുസൃതമാണോ എന്നതൊന്നുമല്ല. 

അവൈദികം, നാസ്തികം, ബദ്ധം, ആസുരം മുതലായ പദങ്ങള്‍ 
ഹൈന്ദവപദകോശത്തില്‍ ഏറ്റവും നിന്ദാര്‍ഹമായ പദങ്ങളാണ്‌. യഹുദ-ക്രൈ 
സ്തവ-ഇസ്ലാമിക-കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ മതങ്ങളിലെ അവിശ്വാസി, കാഫിര്‍, വിഗ്ര 
ഹാരാധകന്‍, ബഹുദൈവാരാധകന്‍, പരിച്ഛേദനം നടത്താത്തവന്‍, തിരു 
ത്തല്‍വാദി, വര്‍ഗ്ഗവഞ്ചകന്‍ എന്നിവ ഫലത്തില്‍ ഇവയ്ക്കു സമാനങ്ങളാ 
ണ്‌. ഇത്തരം പദങ്ങളാല്‍ വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെടുന്നവരെ കൊലത്തൂണുകളില്‍ 
കെട്ടി കത്തിക്കുന്നതും ചിത്രവധം ചെയ്യുന്നതും (്രഷ്ടാക്കുന്നതുമെല്ലാം 
അതതു മതങ്ങളുടെ വ്യവഹാരമണ്ഡലത്തിനകത്ത്‌ പുണ്യകര്‍മ്മങ്ങളാണ്‌. 

അദ്വൈതവേദാന്തം വേദോപനിഷത്തുകളെ പരമപ്രമാണമായി കരു 
തുന്ന ഒരു ആസ്തികദര്‍ശനമാണ്‌. ശങ്കരാചാര്യര്‍ തന്റെ ദര്‍ശനപദ്ധതിയിലെ 
(രഹ്മം പോലുള്ള അടിസ്ഥാനപരികല്പനകളെ സ്ഥാപിക്കുന്നത്‌ യുക്തി 
യുടെയും തര്‍ക്കശാസ്ത്രത്തിന്റെയും അടസ്ഥാനത്തിലല്ല; മറിച്ച്‌, വേദോപ 
നിഷത്തുകളില്‍ അഭയം തേടിക്കൊണ്ടാണ്‌. മറ്റേതൊരു ആസ്തിക 
നെയുംപോലെ അദ്ദൈതവേദാന്തിയും നാസ്തിക-ബദ്ധമുദ്ര പേറാന്‍ ഭയ 
പ്പെടുന്നു. അതുകൊണ്ടുതന്നെ തങ്ങളുടെ ദര്‍ശനപദ്ധതി വേദാനുസൃതവും 
ബരൌദ്ധബന്ധം ഒട്ടുമില്ലഠാത്തതും ആണെന്നു തെളിയിക്കാന്‍ അദ്വൈതികള്‍ 
അമിതമായ വ്യഗ്രത കാണിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 


ശങ്കരന്റെ മായാവാദത്തിന്‌ അദൈതികളല്ലാത്ത മറ്റു ഹൈന്ദവാചാ 
ര്യന്‍മാരില്‍നിന്നു കടുത്ത എതിര്‍പ്പ്‌ നേരിട്ടിരുന്നു എന്നതു വ്യക്തമാണ്‌. 
മായാവാദം പ്രച്ഛന്ന ബൌദ്ധദര്‍ശനമാണെന്ന്‌ അവരെല്ലാം ഒരുപോലെ ആരോ 
ിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ശങ്കരനെ പ്രച്ഛന്നബൌഈദ്ധന്‍ എന്നു മുദ്രയടിക്കുന്നതില്‍ വൈഷ്ണ 
വാചാര്യന്‍മാരാണ്‌ ഏറ്റവും കൂടുതല്‍ വ്യഗ്രത കാണിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ദ്വൈതി 
കളും വിശിഷ്ടാദ്പൈതികളും ഭേദാഭേദവാദികളും സാംഖ യന്‍മാരുമെല്ലാം ആ 
എതിര്‍പ്പിന്റെ മുന്‍നിരയിലുണ്ടായിരുന്നു. മധ്വന്‍, യാമുനാചാര്യന്‍, രാമാ 


ഏപ്രില്‍ - ഒ്ലുണ്റ്‌ ക്ഷ്‌ 


നുജന്‍, ഭാസ്ക്കരന്‍, വേദാന്തദേശികന്‍, വിജ്ഞാനഭിക്ഷു എന്നിവര്‍ അവ 


രില്‍ പ്രമുഖരാണ്‌. ആ എതിര്‍പ്പിന്റെ പരമ്പരയിലെ അവസാനത്തെ ആളാണ്‌ 
ദയാനന്ദസരസ്വതി. 


മായാവാദത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ അഭിപ്രായം പത്മപു 
രാണത്തിന്റേതില്‍നിന്ന്‌ സാരാംശത്തില്‍ വ്ൃത്യസ്തമല്ല. അദ്ദേഹം പറയു 
ന്നതു നോക്കുക: “ജൈനന്‍മാരെ (അഥവാ ബൌദ്ധന്‍മാരെ) ഖണ്ഡിക്കുന്ന 
തിനു വേണ്ടി (ശങ്കരാചാര്യര്‍) ഉണ്ടാക്കിയ “ര്രഹ്മസത്യം, ജഗത്മിഥ്യ, 
ജീവ്രബക്ഷൈക്യം” മുതലായവ (ശിഷ്യന്‍മാര്‍) ഉപദേശിച്ചുതുടങ്ങി.... ജീവന്‍, 
ബ്രഹ്മം, എന്നിവ ഒന്നാണെന്നും ജഗത്മിഥ്യയാണെന്നുമുള്ളത്‌ ശങ്കരാചാര്യ 
രുടെ സ്വന്തം മതമാണെങ്കില്‍ അതത്ര നല്ല മതമല്ല. ജൈനികളെ ഖണ്ഡി 
ക്കാന്‍ വേണ്ടി അതു സ്വീകരിച്ചതാണെങ്കില്‍ നന്ന്‌.” (സത്യാര്‍ത്ഥ പ്രകാശം 
, പുറം 455). 


ലക്ഷ്യം മാര്‍ഗ്ഗത്തെ സാധൂകരിക്കുന്നു എന്ന തത്ത്വത്തോടുള്ള മത 
വാദികളുടെ ആഭിമുഖ്യം ഇവിടെ പ്രകടമാണ്‌. അവര്‍ക്കു സത്യദീക്ഷയേ 
ക്കാള്‍ പ്രധാനം കാര്യസാദ്ധ്യമാണ്‌. അതിനുവേണ്ടി ഏതടവും അവര്‍ എടു 
ത്തുപയറ്റും. ബുദ്ധമതത്തെ നശിപ്പിക്കു ന്നതിനു വേണ്ടി കുറച്ചുകാലം 
ബുദ്ധനെ വിഷ്ണുവിന്റെ ഒരവതാരമാക്കി മാറ്റിയിരുന്നു. ബുദ്ധമതത്തെ പടി 
യടച്ചു പിണ്ഡംവെച്ചു കഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ ബുദ്ധന്റെ സ്ഥാനം മണ്ണിനടിയിലായി. 
ചരിത്രവും പുരാവസ്തു മ്യൂസിയങ്ങളിലെ അംഗഭംഗം വന്ന ബുദ്ധപ്രതിമ 
കളും ഇക്കാര്യം വിളിച്ചുപറയുന്നുണ്ട്‌. 

ബുദ്ധമതം നാസ്തികം അഥവാ അവൈദിക ദര്‍ശനമാണെന്ന കാര്യ 
ത്തില്‍ തര്‍ക്കമൊന്നുമില്ല. എന്നാല്‍, അദ്വൈതവേദാന്തവും ബൌദ്ധദര്‍ശന 
വുമായി എന്തെങ്കിലും ബന്ധമുണ്ടോ? ബൌദ്ധദര്‍ശനത്തിന്റെ പില്‍ക്കാല രൂപ 
ങ്ങളുമായി അദ്വൈെതവേദാന്തത്തിനു ബന്ധമുണ്ട്‌ എന്നാണ്‌ ഭാരതീയരും 
പാശ്ചാത്യരുമായ തത്ത്വശാസ്ത്ര പണ്ഡിതന്‍മാരില്‍ മിക്കവരും കരുതുന്ന 
ത്‌. “ ബാഹ്യവസ്തുക്കളുടെ അയഥാര്‍ത്ഥതയെ സ്ഥാപിക്കുന്നതിനായി 
വിജ്ഞാനവാദ ബരദ്ധന്‍മാരുടെ വചനങ്ങളെ ആചാര്യന്‍ (ഗൌഡപാദന്‍) 
സ്വീകരിച്ചിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ ഗാഡപാദകാരികാ ഭാഷ്യത്തില്‍ ശങ്കരന്‍ പറഞ്ഞിട്ടു 
ണ്ട്‌. (4.27). ഗാഡപാദന്‍ മുമ്പ്‌ നാഗാര്‍ജ്ജുനന്റെ ഒരനുയായി ആയിരുന്നിരി 
ക്കാന്‍ സാദ്ധ്യതയുണ്ടെന്ന്‌ പലരും അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. സുര്രേന്ദനാഥ്‌ 
ദാസ്ഗുപ്തയെപ്പോലുള്ളവര്‍ അദ്വൈതവേദാന്തത്തിന്റെ പരമാചാര്യനും ശങ്ക 
രാചാര്യരുടെ പരമഗുരുവുമായ ഗാഡപാദന്‍ ഒരു ബൌദ്ധനായിരുന്നു എന്നു 
വരെ കരുതുന്നുണ്ട്‌. 

ദാസ്ഗുപ്ത എഴുതുന്നു: “അദ്ദേഹം (ഗൌഡപാദന്‍) സ്വയം ഒരു 
ബരദ്ധനായിരുന്നു എന്നു കരുതുന്നതിന്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാരികയില്‍ 
വേണ്ട്ര്ര തെളിവുകളുണ്ടെന്ന്‌ ഞാന്‍ വിശ്വസിക്കുന്നു. ഉപനിഷത്തുകളുടെ 
ഉപദേശങ്ങളും ബുദ്ധോപദേശങ്ങളും തമ്മിലുള്ള പൊരുത്തവും കണക്കി 
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ലെടുക്കണം. “ആകാശതുല്യമായ ജ്ഞാനംകൊണ്ട്‌ ധര്‍മ്മങ്ങളെയെല്ലാം അറി 
ഞ്ഞവനായിരിക്കുന്ന (സംബുദ്ധന്‍) ആ മഹാമനുഷ്യനെ (ദ്വിപദാംവരം). 
ഞാന്‍ വന്ദിക്കുന്നു" എന്നു പറഞ്ഞുകൊണ്ടാണ്‌ അദ്ദേഹം തന്റെ കാരിക 
യുടെ നാലാം പ്രകരണം ആരംഭിക്കുന്നത്‌.” 


തുടര്‍ന്ന്‌ ദാസ്ഗുപ്ത ഗാഡപാദകാരികയിലെ ബൌദ്ധ പരാമര്‍ശങ്ങ 
ളെയെല്ലാം (17 2-4; 42; 90; 98-100) ചുണ്ടിക്കാണിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഗഡപാദ 
കാരികയുടെ വിവര്‍ത്തനത്തില്‍ താന്‍ ശങ്കരനെ പിന്തുടരുന്നില്ല; ഗൌഡപാ 
ദകാരികയിലെ ബുദ്ധനെയും ബരദ്ധദര്‍ശനത്തെയുംക്കുറിച്ചുള്ള പ്രകടമായ 
പരാമര്‍ശങ്ങളെപ്പോലും വ്യാഖ്യാനിച്ചു മറയ്ക്കാന്‍ ശങ്കരന്‍ പരമാവധി ശ്രമി 
ചിട്ടുണ്ടെന്നും ദാസ്ഗുപ്ത ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. (4. 141500 ൨1001 0. 
1050൧1 1. 1, 2. 424). 

മൃഡാനന്ദസ്വാമിയെപ്പോലുള്ള മാണ്ഡൂക്യകാരികാ വിവര്‍ത്തകര്‍ 
ശാങ്കരഭാഷ്യത്തെയാണ്‌ പിന്തുടരുന്നത്‌. അവര്‍ കാരികയിലെ ബുദ്ധപദത്തെ 
പലയിടത്തും ജ്ഞാനി എന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌ വ്യാഖ്യാനിക്കുന്നത്‌. കാരി 
കയിലെ അവസാനത്തെ ശ്ലോകത്തിലെ ബുദ്ധപദത്തെ മാത്രമാണ്‌, ഗത്യന്ത 
രമില്ലാതെ ബുദ്ധന്‍ എന്നുതന്നെ ഉപയോഗിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. കാരികയിലെ അലാ 
തശാന്തി പ്രകരണത്തിലെ ഒന്നാംശ്ലോകത്തിലെ 'ദ്വിപദാംവരം' എന്ന പദ 
ത്തിന്റെ അര്‍ത്ഥം “ മനുഷ്യരില്‍വെച്ച്‌ ശ്രേഷ്ഠനായ” എന്നാണ്‌. സംബുദ്ധ 
എന്ന പദവും ബുദ്ധനെ സൂചിപ്പിക്കുന്നതായി ദാസ്ഗുപ്ത കരുതുന്നു. 
എന്നാല്‍, ഗാഡപാദന്‍ നാരായണരുപിയായ ഭഗവാനെയാണ്‌ വന്ദിക്കുന്നത്‌ 
എന്നാണ്‌ ശാങ്കരവേദാന്തികള്‍ വ്യാഖ്യാനിക്കുന്നത്‌. മൃഡാനന്ദസ്വാമി പറ 
യുന്നതു നോക്കുക: “ഭഗവാന്‍ നരനാരായണന്‍മാരായവതതരിച്ച്‌ തപസ്സനുഷ്ഠി 
ച്ചിരുന്ന ബദരികാശ്രമത്തില്‍ താമസിച്ച്‌ ഗൌഡപാദാചാര്യര്‍ തപസ്സുകൊണ്ട്‌ 
ഭഗവാനെ ്രത്യക്ഷമാക്കിയെന്നും നാരായണരൂപിയായ ഭഗവാന്‍ അദ്ദേഹ 
ത്തിന്‌ അദ്വൈതജ്ഞാനം ഉപദേശിച്ചുവെന്നും ഐതിഹ്യം പറയുന്നു. 
അങ്ങനെ തനിക്ക്‌ ജ്ഞാനോപദേശം ചെയ്ത പുരുഷോത്തമനായ നാരായ 
ണനെയാണ്‌ ഇവിടെ വന്ദിക്കുന്നത്‌.” (പുറം 146). 


തങ്ങളുടെ സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ക്കുള്ള ബൌദ്ധബന്ധത്തെ മറച്ചുപിടിക്കാന്‍ 
അദ്വൈതവേദാന്തികള്‍ വല്ലാതെ കഷ്ടപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. അതു സ്വാഭാവികവു 
മാണ്‌. കാരണം, ബൌദ്ധബന്ധം സനാതനഹിന്ദു പണ്ഡിതന്‍മാരെ സംബ 
ന്ധിച്ച്‌ നിഷിദ്ധമായ കാര്യമായിരുന്നുവല്ലോ. 


എന്നാല്‍, ബുദ്ധന്‍ ഉപദേശിച്ച അര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള പ്രപഞ്ച ജീവിത 
ദര്‍ശനത്തിന്‌ അദ്വൈതവേദാന്തവുമായി എന്തെങ്കിലും ബന്ധമുണ്ടോ എന്ന 
കാര്യത്തില്‍ പ്രത്യേക പഠനം ആവശ്യമാണ്‌. ബൌദ്ധദര്‍ശനം എന്നത്‌ ഏക 
ശിലാരുപത്തിലുള്ള ഒന്നല്ല. ബുദ്ധനുശേഷം ഏതാണ്ട്‌ ആയിരത്തിയിരുന്നൂറു 
വര്‍ഷക്കാലത്തിനിടയില്‍ മേധാശാലികളായ ധാരാളം ചിന്തകന്‍മാര്‍ ബദ്ധ 
ദാര്‍ശനികന്‍മാരെന്ന നിലയില്‍ ഉയര്‍ന്നുവന്നിരുന്നു. അശ്വഘോഷന്‍, ആര്യ 
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ദേവന്‍, ബുദ്ധപാലിതന്‍, ഭവ്യന്‍, ച്ന്ദ്രകീര്‍ത്തി, ശാന്തിദേവന്‍, നാഗാര്‍ജ്ജു 
നന്‍, അസംഗന്‍, വസുബന്ധു, ശാന്തരക്ഷിതന്‍, ധര്‍മ്മകീര്‍ത്തി, ദിങ്ങ്‌നാ 
ഗന്‍, കമലശീലന്‍ തുടങ്ങിയവര്‍ അവരില്‍ പ്രമുഖരാണ്‌. ബൌദ്ധദാര്‍ശനിക 
രായിരുന്നെങ്കിലും ഇവര്‍തമ്മില്‍ ആശയവൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നു. ഇവ 
രുടെയൊക്കെ ചിന്തകളും ബുദ്ധന്റെ തന്നെ ദര്‍ശനവും തമ്മില്‍ എത്രമാത്രം 
പൊരുത്തമുണ്ടായിരുന്നു എന്ന കാര്യവും ചിന്തനീയമാണ്‌. 

എന്നാല്‍, മേല്‍പറഞ്ഞ പലരുടെയും ആശയങ്ങളുടെ തുടര്‍ച്ചയും 
ഹൈന്ദവീകൃതരൂപവുമാണ്‌ അദ്വൈതവേദാന്തം എന്ന കാര്യത്തില്‍ അഭി 
(പായ ഭിന്നത വളരെ കുറവാണ്‌. അതേസമയം, ഉപനിഷത്തുകളില്‍ 
അപൂര്‍ണ്ണമായ രൂപത്തില്‍ ചിതറിക്കിടന്നിരുന്ന ആശയങ്ങളില്‍നിന്നു വിക 
സിപ്പിച്ചെടുത്തതാണ്‌ നാഗാര്‍ജ്ജുനനും മറ്റും ആവിഷ്കരിച്ചിട്ടുള്ള ബൌദ്ധ 
ആശയവാദസരണി എന്ന്‌ പല ദര്‍ശന ചരിത്രകാരന്‍മാരും വിലയിരുത്തി 
യിട്ടുണ്ട്‌. ആ നിലയ്ക്ക്‌ “ അദ്വൈതസിദ്ധാന്തത്തിനടിസ്ഥാനമായ പര 
മാര്‍ത്ഥതത്ത്വത്തെപ്പറ്റി വേദാന്തങ്ങളില്‍നിന്നുതന്നെ അറിയണം” എന്ന്‌ 
അദ്വൈതവേദാന്തികള്‍ (മൃഡാനന്ദസ്വാമിയുടെ മാണ്ഡൂക്യകാരികാ വിവര്‍ത്ത 
നം, പുറം 215) പറയുന്നതില്‍ സത്യത്തിന്റെ ഒരംശം ഉണ്ടെന്ന്‌ പറയേണ്ടിയി 
രിക്കുന്നു. 

അദ്വൈതവേദാന്തത്തിലെ പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വം ബ്രഹ്മമാണ്‌. അതു 
കേവലവും പൂര്‍ണ്ണവും അപരിവര്‍ത്തനനീയവും സനാതനവും നിര്‍ഗു 
ണവും നിരാകാരവും അവ്യയവും അനാദിയും അനന്തവുമായ സത്തയാ 
ണ്‌. ക്ഷണികവാദത്തില്‍ അടിയുറച്ചു നില്‍ക്കുന്ന ബൌദ്ധദര്‍ശനത്തിന്‌ ഇത്ത 
രമൊരു സത്തയെ സങ്കല്പിക്കാനാവില്ല. അദ്വൈതവേദാന്തികള്‍ ബരദ്ധ 
ആശയവാദത്തില്‍നിന്ന്‌ പല അടിസ്ഥാന ആശയങ്ങളും കടമെടുത്തിട്ടുണ്ടെ 
ങ്കിലും (്രഹ്മം എന്ന പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ആശയം ഉപനിഷ 
ത്തുകളില്‍നിന്നു നേരിട്ടു സ്വീകരിച്ചതാണ്‌ എന്ന കാര്യം വ്യക്തമാണ്‌. ബൌദ്ധ 
ദര്‍ശനം അദ്ദൈത വേദാന്തമായി പരിണമിക്കുന്ന പ്രകിയയിലെ മുഖ്യകണ്ണി 
ഗൌഡപാദനായിരുന്നു. “പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വത്തെപ്പറ്റിയുള്ള ഈ ജ്ഞാനം 
ബുദ്ധനാല്‍ പറയപ്പെട്ടതല്ല" എന്ന്‌ ഗൌാഡപാദന്‍ പ്രഖ്യാപിച്ചതില്‍ നിന്ന്‌ 
ഇക്കാര്യം വ്യക്തമാണ്‌. (മഠ. കാ, 17. 99). 


അദ്വൈതവേദാന്തികള്‍ ഈ ശ്ലോകത്തെ ഇങ്ങനെയാണ്‌ വ്യാഖ്യാ 
നിക്കുന്നത്‌: “ആത്മതത്ത്വം ആകാശംപോലെ അചലവും അവിക്രിയവും 
നിരവയവവും നിത്യവും അദ്ധിതീയവും അസംഗവും ആകുന്നു. അതിന്‌ 
ഒരിക്കലും നാശമില്ല. ജഞാതാ, ജ്ഞാനം, ജേഞയം എന്ന ത്രിപുടീ ഭേദമി 
ല്ലാത്ത ഈ പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വത്തെപ്പറ്റിയല്ല ബുദ്ധന്‍ പറഞ്ഞിട്ടുള്ളത്‌ 
ബാഹ്യാര്‍ത്ഥനിരാകരണവും ആശയങ്ങള്‍ (ജ്ഞാനം) മാത്രമേ ഉള്ളൂ എന്ന 
സിദ്ധാന്തവും ഇതിനോട്‌ അടുത്തുവരുന്നതാണ്‌. എന്നാല്‍ ഈ അദ്വൈത 
സിദ്ധാന്തത്തിനടിസ്ഥാനമായ പരമാര്‍ത്ഥ തത്ത്വത്തെപ്പറ്റി വേദാന്തങ്ങളില്‍നി 
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ന്നുതന്നെ അറിയണം.” (മൃഡാനന്ദസ്വാമിയുടെ മാണ്ഡുക്യകാരികാ വിവര്‍ത്ത 
ന൦). 

എന്നാല്‍, ബൌദ്ധ ആശയവാദ ദാര്‍ശനികര്‍ തങ്ങളുടെ ദര്‍ശനത്തി 
നുള്ള ഉപനിഷദ്ബന്ധത്തെ തുറന്നു സമ്മതിച്ചിട്ടില്ല. ബുദ്ധദര്‍ശനത്തിന്റെ 
ആദ്യകാല രൂപമായ ഹീനയാനത്തിന്‌ ഉപനിഷദ്‌ ആശയവാദത്തോട്‌ ബന്ധ 
മില്ല എന്ന കാരൃത്തില്‍ കാര്യമായ തര്‍ക്കമൊന്നുമില്ല. ബൌദ്ധദര്‍ശനത്തിന്റെ 
പില്‍ക്കാല രൂപമായ മഹായാനത്തിനാണ്‌ ഉപനിഷത്തുകളുമായി ജനിതക 
ബന്ധമുള്ളത്‌. 

ഈ ബന്ധത്തിനു തുടക്കംകുറിച്ചത്‌ എ.ഡി. രണ്ടാംനൂറ്റാണ്ടില്‍ ജീവി 
ച്ചിരുന്ന നാഗാർജ്ജുനൻ എന്ന ബൌദ്ധദാര്‍ശനികനായിരുന്നു. അദ്ദേഹം ഒരു 
ദക്ഷിണേന്ത്യന്‍ പ്രാഹ്മണനായിരുന്നു. (ബാഹ്മണ ഗ്രന്ഥങ്ങളെല്ലാം വിശദ 
മായി പഠിച്ചതിനുശേഷം “എന്തുകൊണ്ടോ” അദ്ദേഹം വൈദികമതം ഉപേ 
ക്ഷിച്ച്‌ ബുദ്ധമതം സ്വീകരിക്കുകയുണ്ടായി എന്നാണ്‌ പണ്ഡിതന്‍മാര്‍ പറയു 
ന്നത്‌. ആ സ്വീകാരത്തില്‍ എന്തെങ്കിലും ഗൂഡതാല്‍പര്യങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നോ 
എന്നു വ്യക്തമല്ല. എന്തായാലും അത്‌ ബുദ്ധമതത്തിന്റെ ഹൈന്ദവവല്‍ക്കര 
ണത്തിന്റെയും സംസ്കൃതവല്‍ക്കരണത്തിന്റെയും തുടക്കമായിരുന്നു എന്നു 
പറയാം. നാഗാർജ്ജുനൻ കുറേക്കാലം നാലന്ദ വിശ്വവിദ്യാലയത്തിന്റെ കുല 
പതിയായിരുന്നു. ബുദ്ധമതം സ്വീകരിച്ചതിനുശേഷം അക്കാലത്തെ ബൌദ്ധ 
ഗ്രന്ഥങ്ങളെല്ലാം വിശദമായി പഠിച്ചുവെങ്കിലും അവയൊന്നും അദ്ദേഹത്തിനു 
തൃപ്തി നല്‍കിയില്ല. അസംതൃപ്തനായ അദ്ദേഹം അന്വേഷണതൃഷ്ണയോടെ 
രാജ്യമെങ്ങും അലഞ്ഞുനടന്നു. അവസാനം നാഗന്‍മാര്‍ക്കിടയില്‍നിന്ന്‌ അദ്ദേ 
ഹത്തിന്‌ മഹായാനസൂത്രങ്ങള്‍ കണ്ടുകിട്ടി എന്നാണ്‌ കഥ. ഈ കഥയെ 
ഗാരവത്തിലെടുക്കാനാവില്ലെന്നും അദ്ദേഹത്തിന്റെ സമകാലികരായ 
ബൌദ്ധന്‍മാര്‍ ഈ കൃതി നാഗാര്‍ജ്ജുനന്‍തന്നെ രചിച്ചതാണെന്ന്‌ തുറന്നടി 
ചിട്ടുണ്ടെന്നും ദേവീപ്രസാദ്‌ ചതോപാദ്ധ്യായ ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. (൯/൨ 
19 11102 0 സനല്ലട 0൦ ൩1൩01൧ വിട. 24). 


ഡോക്ടര്‍ രാധാകൃഷ്ണന്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നതു നോക്കുക: “അദ്ദേ 


റ ഹത്തിന്റെ (നാഗാര്‍ജ്ജുനന്റെ) സന്ദേഹവാദം ബുദ്ധമതത്തിന്റേതാണ്‌; നിര 


പേക്ഷ ((ബഹ്മ) സിദ്ധാന്തം ഉപനിഷത്തുകളുടേതും.... അദ്ദേഹത്തിന്റെ ദര്‍ശ 
നത്തിന്റെ ഭാവാത്മകവശം ഉപനിഷത്തുകളിലെ വീക്ഷണത്തിന്റെ അദ്ദൈ 
തപരമായ വ്യാഖ്യാനത്തില്‍നിന്നു ഭിന്നമല്ല. നാഗാര്‍ജ്ജുനന്റെ ദര്‍ശനത്തില്‍ 
ഉപനിഷത്‌ സിദ്ധാന്തത്തിന്റെ നവോത്ഥാനം മാത്രമാണുള്ളതെന്ന്‌ അനുമാ 
നിക്കുന്നത്‌ വലിയ തെറ്റാണ്‌! ബുദ്ധമതവീക്ഷണത്തോട്‌ പ്രത്യേകം ബന്ധ 
പ്പെട്ടതും ബുദ്ധമതത്തിന്റെ ഛായയില്‍ വളര്‍ന്നതുമാണദ്ദേഹത്തിന്റെ ദര്‍ശ 
നമെങ്കിലും അദ്ദേഹം പ്രേരണയുള്‍ക്കൊള്ളുന്നത്‌ ഉപനിഷത്തുക 
ളില്‍നിന്നാണെന്നു തോന്നുന്നു.” (ഭാരതീയ ദര്‍ശനം, ഒന്നാംവാള്യം, പുറം 


595). 
ഏപ്രിര്‍ . ബു്‌ ക്ഷ്‌ 


നാഗാര്‍ജ്ജുനന്റെ ദര്‍ശനം മദ്ധ്യമകദര്‍ശനം അഥവാ ശുന്യവാദം 
എന്നാണറിയപ്പെടുന്നത്‌. മൂന്നുതരം സത്യങ്ങളെ മാധ്യമികര്‍ അവതരിപ്പി 
ക്കുന്നുണ്ട്‌. സംവൃതിസത്യം, പരമാര്‍ത്ഥസത്യം, പരികല്പനസത്യം എന്നി 
വയാണവ. ഈ മൂന്നു സത്യങ്ങളും അദ്വൈതവേദാന്തത്തിലെ വ്യാവഹാരി 
കസത്യം, പാരമാര്‍ത്ഥികസത്യം, പ്രാതിഭാസികസത്യം എന്നിവയ്ക്കു സമാ 
നമാണ്‌. നി 


ഇന്ദ്രിയാധിഷ്ഠിതമായ (്രാപഞ്ചികാനുഭവങ്ങള്‍ സംവൃതിസത്യ 
ത്തിന്റെ ഗണത്തില്‍പ്പെടുന്നു. അതായത്‌ ഭാതികപ്രപഞ്ചം അയഥാര്‍ത്ഥമാണ്‌ 
എന്നാണ്‌ മാദ്ധ്യമികവാദം. സത്യത്തെ അകറ്റിനിര്‍ത്തുന്ന ഒരു മറ എന്നാണ്‌ 
സംവൃതിക്ക്‌ അര്‍ത്ഥം. എന്നാല്‍ ഈ പ്രപഞ്ചം തീര്‍ത്തും ഇല്ലാത്തതാണെന്ന്‌ 
അവര്‍ പറയുന്നില്ല. ദേശകാലങ്ങളില്‍ പ്രപഞ്ചത്തിന്‌ അസ്തിത്വമുണ്ടെന്ന്‌ 
അവര്‍ അംഗീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഈ പ്രപഞ്ചത്തിന്‌ പരമാര്‍ത്ഥതയില്ലെന്നേ 
അവര്‍ സംവൃതിസത്യം എന്നതുകൊണ്ട്‌ ഉദ്ദേശിക്കുന്നുള്ളൂ. പ്രപഞ്ചം സ്വഭാ 
വരഹിതവും ആപേക്ഷികവും ക്ഷണികവും ആശ്രിതവും ഉല്‍പ്പാദിതവും 
അസ്വതന്ത്രവും അനിത്യവും ആയതുകൊണ്ടാണ്‌ അത്‌ സംവൃതിസത്യമാ 
കന്നത്‌. പ്രപഞ്ചത്തിലെ വസ്തുക്കള്‍ക്കു സ്വന്തമായ സത്തയില്ല എന്നര്‍ത്ഥം. 
സത്തയില്ലാത്തവയെല്ലാം അയഥാര്‍ത്ഥമാണ്‌. ഇതുതന്നെയാണ്‌ ശങ്കരന്റെ 
മായാവാദവും പറയുന്നത്‌. 


പരമാര്‍ത്ഥസത്യം ശൂന്യതയാണ്‌ എന്ന്‌ മാധ്യമികര്‍ വാദിക്കുന്നു. 
എന്നാല്‍ അതിന്‌ കേവലമായ ശുന്യത എന്നര്‍ത്ഥമില്ല എന്ന്‌ രാധാകൃ 
ഷ്ണനെപ്പോലുള്ളവര്‍ അഭിപ്രായപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. ശൂന്യത (്രഹ്മത്തെപ്പോലെ 
അനിര്‍വ്വചനീയമാണത്രേ. ശൂന്യതയെ ലാകികഭാഷകൊണ്ട്‌ വ്യവഹരിക്കു 
വാനോ ഇന്ദ്രിയങ്ങളിലൂടെയോ യുക്തിയിലൂടെയോ ഗ്രഹിക്കാനോ സാദ്ധ്യ 
മല്ലെന്നും അതീന്ദ്രിയമായ രഹസ്യാനു ഭൂതിയിലൂടെയാണ്‌ അതിനെ 
ഗ്രഹിക്കാനാവുക എന്നും നാഗാർജ്ജുനൻ പറയുന്നു. ഭാഷയും ഇന്ദ്രിയ 
ങ്ങളും യുക്തിയുമെല്ലാം സംവൃതിസത്യത്തിന്റെ പരിധിയില്‍ വരുന്നവയാ 
ണ്‌. എങ്കിലും പരമാര്‍ത്ഥസത്യമായ ശുന്യതയിലെത്തുന്നതു സംവൃതിസ 
തൃത്തിലൂടെയാണ്‌ എന്നതിനാല്‍ സംവൃതിസത്യത്തെ പൂര്‍ണ്ണമായും നിരാ 
കരിക്കാന്‍ അവര്‍ക്കു കഴിയുന്നുമില്ല. മാധ്യമികരുടെ ശൂന്യതയും അദ്ധൈ 
തവേദാന്തികളുടെ ബ്രഹ്മവും തമ്മിലുള്ള സാദൃശ്യം പല പണ്ഡിതന്‍മാരും 
ചുണ്ടിക്കാട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. 

അദ്വൈതവേദാന്തവും മധ്യമക ബൌദ്ധദര്‍ശനവും തമ്മിലുള്ള 
ബന്ധത്തെ ഡോക്ടര്‍ എസ്‌.രാധാകൃഷ്ണന്‍ ഇങ്ങനെ സംഗ്രഹിച്ചിരിക്കു 
ന്നു: “ മാധ്യമിക സിദ്ധാന്തം അദ്വൈത വേദാന്തദര്‍ശനത്തില്‍ അത്യന്തം 
സ്വാധീനം ചെലുത്തിയിട്ടുണ്ടെന്നു പറയേണ്ട ആവശ്യമില്ല. ഗഡപാദകാ 
രികകളിലെ അലാതശാന്തി പ്രകരണം മാധ്യമിക സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ 
നിറഞ്ഞതാണ്‌. വ്യവഹാരവും പരമാര്‍ത്ഥവും തമ്മിലുള്ള അദ്വൈതപരമായ 


ട്വ മാകാധിഷ്‌ 
തര. 
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൫൭൫ എൻ 


ഭേദം മാധ്യമികന്‍മാരുടെ സംവൃതിയും പരമാര്‍ത്ഥവും തമ്മിലുള്ള ഭേദ 
ത്തോട്‌ യോജിക്കുന്നുണ്ട്‌. ശങ്കരന്റെ നിര്‍ഗ്ഗുണ (്രഹ്മത്തിനും നാഗാര്‍ജ്ജു 
നന്റെ ശൂനൃത്തിനും വേണ്ട്രത യോജിപ്പുണ്ട്‌. അവിദ്യയുടെ ശക്തിയാണ്‌ 
ദൃശ്യപ്രപഞ്ചത്തെ അവതരിപ്പിക്കുന്നതെന്നു രണ്ടുകൂട്ടരും സമ്മതിക്കുന്നു. 
പ്രപഞ്ചത്തെ അമൂര്‍ത്തഭാവങ്ങളുടെയും നാനാശ്രേണികളുടെയും സംബ 
ന്ധങ്ങളുടെയും ക്രീഡയായി വിഭജിക്കുന്ന സൂക്ഷ്മതര്‍ക്കം രണ്ടിലും 
കാണാം. നാം ശ്രീഹര്‍ഷനെപ്പോലെ ഒരദ്വൈതവേദാന്തിയെ എടുത്താല്‍ മാധ്യ 
മിക സിദ്ധാന്തത്തെ തെല്ലൊന്നു വികസിപ്പിക്കുക, നമ്മുടെ പ്രവര്‍ത്തനോ 
പാധികളായ കാര്യകാരണങ്ങള്‍, ദ്രവ്യഗുണങ്ങള്‍ എന്നിങ്ങനെയുള്ള വിഭാ 
ഗങ്ങളുടെ സ്വയം വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ പ്രകാശിപ്പിക്കുക, പദാര്‍ത്ഥങ്ങളുടെ 
യഥാര്‍ത്ഥതയെ അവയെ വേണ്ട്ര്ത വിശദീകരിക്കാന്‍ അസാധ്യമാണെന്ന 
കാരണത്താല്‍ നിഷേധിക്കുക എന്നതില്‍ കവിഞ്ഞൊന്നും അദ്ദേഹം ചെയ്യു 
ന്നില്ലെന്നു നമുക്കു കാണാന്‍ കഴിയും. ര്രീഹര്‍ഷന്റെ ഖണ്ഡനത്തിനനുസ 
രിച്ച്‌ പദാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ അനിര്‍വ്വചനീയങ്ങളാണ്‌. മാധ്യമിക വൃത്തിയ്ക്കനുസ 
രിച്ച്‌ അവ നി:സ്വഭാവങ്ങളുമാണ്‌. അതായത്‌ സാരഹീനങ്ങളാണ്‌. അനിര്‍വ്വാ 
ച്യമാകുന്നതും നിസ്സ്രഭാവമാകുന്നതും ഒടുവില്‍ നോക്കുമ്പോള്‍ ഒന്നുതന്നെ 
യാണ്‌. നാഗാര്‍ജ്ജുനന്‍ നിരപേക്ഷ സത്തയുടെ യഥാര്‍ത്ഥതയെ അംഗീക 
രിക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും അദൃശ്യത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ ബുദ്ധമതക്കാര്‍ക്കുള്ള ഭാവ 
നയോടുകൂടി അദ്ദേഹം നിശ്ചയാത്മകമായ പരമാര്‍ത്ഥസത്തയെപ്പറ്റി അധി 
കമൊന്നും പറയുന്നില്ല. അദ്ദേഹം അനുഭവത്തെ പ്രതീതിയാക്കി പരിണമി 
പ്പിയ്ക്കുന്ന തന്റെ നിഷേധാത്മകമായ തര്‍ക്കത്താല്‍ അദ്വൈതദര്‍ശനത്തിനു 
അടിത്തറ പണിഞ്ഞൊരുക്കുന്നു. രണ്ടു സിദ്ധാന്തങ്ങളുടെയും മഹാന്‍മാ 
രായ വ്യാഖ്യാതാക്കള്‍ സ്വയം തങ്ങളെത്തന്നെ പരസ്പരവിരുദ്ധങ്ങളായ 
പക്ഷങ്ങളെ അനുകൂലിക്കുന്നവരായിക്കാണുന്നു എന്നുള്ളത്‌ അദ്ഭുതകര 
മായ ഒരു വൈപരീത്യമാണ്‌.” (ഭാരതീയദര്‍ശനം, ഒന്നാം വാള്യം, പുറം 618). 


ക്‌ 7 | വ്ാകാധിഷിന്റെ പുസ്തകങ്ങള്‍ 


പ്രപഞ്ചവും ഈശ്വരനും (ലേഖനങ്ങള്‍) വില ₹ 130 
എം.വി.ഹരിദാസന്‍ 


മതബോധനത്തിന്‍റെ ദൃര്യരാസ്ത്രം (പഠനം) 
മനോജ്‌ 


വില്‌ 70 


തെരഞ്ഞെടുത്ത കഥകള്‍ വില 80 


സുകേതു 


ഏ്രീര്‍ ഒറു ക്ട 


മാര്‍ക്‌സിസത്തില്‍നിന്ന്‌ മുന്നോട്ട്‌ :. 


കോശാകദ്വതദദശനം 
ത്ഭഥവാ 
ക്വാണ്ടം ഡകചലക്ടിക്സ്‌ 


“മാര്‍ക്സിസം നല്ലവണ്ണം പഠിക്കുകയും, അതിന്റെ വിപ്ലവകരമായ 
ഉള്‍ക്കാമ്പ്‌ സ്വന്തം ചിന്തയുടെ ഭാഗമാക്കുകയും ചെയ്യാത്ത ഒരാള്‍ക്കും, 
അതിനപ്പുറത്തേക്കുള്ള ബൌദ്ധിക അന്വേഷണങ്ങള്‍ ഏറ്റെടുക്കാനോ 
മനസ്സിലാക്കാനോ അവയുമായി ക്രിയാത്മകമായി സംവദിക്കാനോ 
സാധ്യമല്ല. മാര്‍ക്‌ സിസത്തിലൂടെയല്ലാതെ, മാര്‍ക്‌സിസത്തിന്റെ 
ഡയലക്ടിക്കല്‍ വികാസത്തിലൂടെയും നിഷേധത്തിലൂടെയും അല്ലാതെ, 
മനുഷ്യന്റെ ദാര്‍ശനികമായ സത്യാന്വേഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശരിയായ ദിശയില്‍ 
ഇനി മുന്നോട്ടു പോകാനാവില്ല. അതേസമയം തന്നെ, വളര്‍ച്ചയെക്കുറിച്ചും 
വികാസത്തെക്കുറിച്ചും മാറ്റത്തെക്കുറിച്ചും ഡയലക്ടിക്കല്‍ നിഷേധത്തെ 
ക്കുറിച്ചു മൊക്കെയുള്ള മാര്‍ക്സിയന്‍ പരികല്‍പനകള്‍, പ്രപഞ്ചത്തിലെ 
മറ്റെല്ലാ പ്രതിഭാസങ്ങള്‍ക്കുമെന്നപോലെ മാര്‍ക്‌സിസത്തിനും സ്വയം 
ബാധകമാണ്‌ എന്ന വസ്തുത നാം ഓര്‍ത്തിരിക്കേണ്ടതുമുണ്ട്‌.” 

എന്ത്‌ ? എന്തിന്‌ ? എങ്ങിനെ ? എന്തുകൊണ്ട്‌ ? - ജീവിതത്തെയും 
ചുറ്റുപാടുകളെയും നിരീക്ഷിക്കുകയും അവയെക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്ന എല്ലാ മനുഷ്യരെയും നിരന്തരം അസ്വസ്ഥരും അന്വേഷണ 
തല്‍പരരുമാക്കുന്ന ചോദ്യങ്ങളാണിവ. ചുഴ്‌ന്നുനില്‍ക്കുന്ന അനന്ത 
വൈവിദ്ധ്യമാര്‍ന്ന ഈ വസ്‌ തുപ്രപഞ്ചവും കേവലയുക്തികള്‍ക്കും 
വിശദീകരണങ്ങള്‍ക്കും എളുപ്പം വഴങ്ങാത്ത സങ്കീര്‍ണ്ണപ്രര്രിയകളും 
പ്രതിഭാസങ്ങളും നമ്മെ എന്നും അത്ഭുതപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടേയിരിക്കുന്നു. 
വിഭ്രമിപ്പിക്കുന്ന ഈ ചോദ്യങ്ങള്‍ക്കുള്ള നിരന്തരമായ ഉത്തരം തേടലാണ്‌ 
മനുഷ്യരാശിയുടെ ഇന്നോളമുള്ള എല്ലാ അറിവുകളുടെയും 
പുരോഗതികളുടെയും ചാലകശക്തി. ശാസ്യര്രത്തിന്റെ എല്ലാ 
കണ്ടുപിടുത്തങ്ങളും എല്ലാ സാങ്കേതികവിദ്യകളും എല്ലാ തത്വചിന്തകളും 
അങ്ങിനെയാണ്‌ സംഭവിക്കുന്നത്‌. ഓരോ ചോദ്യത്തിനും നാം കണ്ടെത്തുന്ന 
താത്‌ക്കാലിക ഉത്തരങ്ങള്‍ കൂടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണ്ണങ്ങളായ പുതിയ 
ചോദ്യങ്ങളിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നു. ഒരു ഉത്തരവും നമ്മെ പൂര്‍ണ്ണ 
സംതൃപ്തരാക്കുന്നില്ല. “നേതി, നേതി” എന്ന്‌ വിശേഷിപ്പിക്കാവുന്ന 
ബരദ്ധികാസംതൃപ്തിയുടേതായ ഒരവസ്ഥ. എന്നാല്‍, വൈവിദ്ധ്യ 
ങ്ങളുടെയും വൈരുദ്ധ്യങ്ങളുടെയും നിതാന്തമായ ഈ ഈരാക്കുടുക്കുകള്‍ 


പ പത 
ടം 


൪ 


[1 


് 
ചക 


നി 


ക്കിടയിലും, എല്ലാറ്റിനെയും കോര്‍ത്തിണക്കുന്ന പരമമായ ഏകത്വത്തിന്റെ 
ഒരു സുവര്‍ണ്ണനൂല്‌ ഈ അന്വേഷണങ്ങളിലൂടെ ക്രമേണയായി 
തെളിഞ്ഞുവരുന്നത്‌ നമുക്ക്‌ കാണാന്‍ കഴിയുന്നു. മനുഷ്യവിജ്ഞാനം 
പരമമായ സത്യദര്‍ശനത്തിലേക്ക്‌ പടിപടിയായി ചുവടുവെച്ചുകൊണ്ടേ 
യിരിക്കുന്നു. 

(പപഞ്ചത്തിലെ സകല വസ്തുക്കളെയും പ്രരക്രിയകളെയും 
(പ്രതിഭാസങ്ങളെയും കൃത്യമായും യുക്തിഭ്രദമായും വിശദീകരിക്കാന്‍ 
കഴിയുന്ന ശാസ്ര്രീയവും സമഗ്രവുമായ ഒരു സാര്‍വ്ത്രികനിയമം (11607 
വ്‌ 1ഡബുന്ബള ൦7 110നദ൦ 1.൭൭) കണ്ടെത്തുക എന്നത്‌ ചിന്തിക്കുന്ന 
മനുഷ്യരാശിയുടെ ചിരകാലസ്വപ്നമാണ്‌. 


ലോകമെമ്പാടുമുള്ള തത്വചിന്തകരും ഭാതികശാസ്ത്രജ്ഞരും 
അത്തരമൊരു പരമമായ സാര്‍വ്രതികനിയമം കണ്ടെത്തുന്നതിനു 
വേണ്ടിയുള്ള നിരന്തരമായ അന്വേഷണങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരിക്കുകയുമാണ്‌. 
അനാവരണം ചെയ്യപ്പെടുന്ന ഓരോ പ്രപഞ്ചരഹസ്യവും, അവതരിപ്പിക്ക 
പ്പെടുന്ന ഓരോ പുതിയ സിദ്ധാന്തവും, അത്തരം ഒരു പരമസത്യജ്ഞാനത്തി 
ലേക്കുള്ള പ്രയാണത്തിലെ ചുവടുവെപ്പുകളാണ്‌. ഇന്നല്ലെങ്കില്‍ നാളെ 
മനുഷ്യരാശി ആ മഹാസ്വപ്നം സാക്ഷാത്കരിക്കുകതന്നെ ചെയ്യും. 
ശാസ്‌ (തവും തത്വചിന്തയും ഒന്നായിത്തീരുന്ന ഒരു മുഹൂര്‍ത്തം. 
മനുഷ്യചിന്ത ഇന്നോളം അനാവരണം ചെയ്‌ തുകഴിഞ്ഞിട്ടുള്ള, 
(പപഞ്ചത്തിന്റെ സുപ്രധാന ഭാതികനിയമങ്ങളെയെല്ലാം യഥോചിതം 
ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ കഴിയുന്നതും, അറിഞ്ഞുകഴിഞ്ഞിട്ടില്ലാത്ത പ്രപഞ്ച 
സത്യങ്ങളെ അറിയുന്നതിനുള്ള വഴിയൊരുക്കുന്നതും ആയിരിക്കും 
അത്തരമൊരു സാര്‍വ്രതികനിയമം. തത്വശാസ്ര്രത്തിന്റെയും ഭാതിക 
ശാസ്ത്രത്തിന്റെയും രീതിശാസ്ത്രത്തിന്റെയും മേഖലകളില്‍ ഇനിയങ്ങോട്ട്‌ 
കൃത്യമായി വഴികാട്ടുന്നതിന്‌ അതിനു കഴിയും എന്നര്‍ത്ഥം. 
മാര്‍ക്സിസം _ മനുഷ്യചിന്തയുടെ ഏറ്റവും ഉയര്‍ന്ന ഘട്ടം 

(പപഞ്ചസത്യങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ദാര്‍ശനിക അന്വേഷണങ്ങളുടെ 
ചരിത്രത്തില്‍ ഏറ്റവും നിര്‍ണ്ണായകമായ ഒരു ചുവടുവെപ്പായിരുന്നു 
മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സിന്റെയും (പപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്റെയും 
ആവിര്‍ഭാവം. മുന്‍ഗാമികളില്‍നിന്നു വിഭിന്നമായി, ശാസ്‌ത്രീയമായ 
സത്യാന്വേഷണങ്ങളുടെ കൃത്യമായ പരിപ്രേക്ഷ്യവും അവയ്ക്കുള്ള 
ശരിയായ സൈദ്ധാന്തിക ദിശാബോധവും മാര്‍ക്‌സിസം പ്രദാനം 
ചെയ്യുകയുണ്ടായി എന്നതാണ്‌ എടുത്തുപറയേണ്ട കാര്യം. 


മനുഷ്യവിജ്ഞാനത്തിന്റെ ഇന്നോളമുള്ള സുദീര്‍ഘമായ 
വികാസ-പരിണാമ ചരിത്രത്തിലെ ഏറ്റവും ഉയര്‍ന്ന ഘട്ടത്തെയാണ്‌ 
മാര്‍ക്‌സിയന്‍ദര്‍ശനം പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നത്‌. മനുഷ്യവിജ്ഞാന 
വൃക്ഷത്തിന്റെ അഗ്രമുകുളമാണത്‌. യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഇന്ന്‌ 
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ലഭ്യമാകുന്ന ഏറ്റവും സമഗ്രവും, പൂര്‍ണ്ണതയോട്‌ ഏറ്റവും അടുത്തു 
നില്‍ക്കുന്നതുമായ ദാര്‍ശനികവിശദീകരണം മാര്‍ക്സിസം നമുക്ക്‌ 
നല്‍കിയിരിക്കുന്നു. 


ലഭ്യമായവയില്‍വെച്ച്‌ ഏറ്റവും യുക്തിഭദ്രവും കൃത്യവും ആയ ഒരു 
രീതിശാസ്ത്രംകൊണ്ട്‌ മാര്‍ക്സിസം നമ്മെ ആയുധമണിയിച്ചിരിക്കുന്നു 
എന്നതാണ്‌ ഏറ്റവും പ്രധാനം. പ്രപഞ്ചസത്ൃയത്തെ കൂടുതല്‍ കൂടുതല്‍ 
അറിയുന്നതിനുള്ള ശരിയായ ദിശയിലുള്ള ഏതൊരന്വേഷണവും, 
മാര്‍ക്‌സിസത്തിന്റെ സുഭ്ര്രമായ സൈദ്ധാന്തിക അടിത്തറയില്‍ 
ചവുട്ടിനിന്നു കൊണ്ടല്ലാതെ നമുക്ക്‌ സര്‍ഗ്ലാത്മകമായി ഇനി മുന്നോട്ട്‌ 
കൊണ്ടു പോകാനാവില്ല. അത്തരം ദാര്‍ശനികവും ശാസ്ത്രീയവുമായ 
പുതിയ അന്വേഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ പാതയൊരുക്കുക എന്നതുതന്നെയാണ്‌ 
മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ ചരിത്രപരമായ പ്രാഥമിക നിയോഗവും എന്ന്‌ ഞാന്‍ 
കരുതുന്നു. 

ഈ ചരിത്രനിയോഗം ശരിയാംവിധത്തില്‍ നിര്‍വഹിക്കപ്പെടണ 
മെങ്കില്‍, മാര്‍ക്സിസത്തെക്കുറിച്ചുള്ള യാന്ത്രികവും വരട്ടുതത്വവാദ 
പരവുമായ മുന്‍ധാരണകളില്‍ നിന്നും തജ്ജന്യമായ ബൈബ്ലിക്കല്‍ 
പിടിവാശികളില്‍നിന്നും അതിന്റെ സത്യസന്ധരായ ദാര്‍ശനിക 
പ്രയോക്താക്കളെങ്കിലും പുറത്തുകടക്കേണ്ടത്‌ അത്യന്താപേക്ഷിതമാണ്‌. 
മാര്‍ക്‌ സിസത്തിന്റെ സ്വാഭാവികമായ സ്വയംവികാസത്തിലൂടെയും, 
തല്‍ഫലമായി സംഭവിക്കുന്ന അനിവാര്യമായ ഡയലക്ടിക്കല്‍ 
സ്വയംനിഷേധത്തിലൂടെയും മാത്രമേ ഈ ചരിത്രനിയോഗം സാദ്ധ്യമാകൂ 
എന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യം അവര്‍ മനസ്സിലാക്കേണ്ടതുണ്ട്‌ എന്നുതന്നെയാണ്‌ 
ഇപ്പറഞ്ഞതിനര്‍ത്ഥം. വളര്‍ച്ചയെക്കുറിച്ചും വികാസത്തെക്കുറിച്ചും 
മാറ്റത്തെക്കുറിച്ചും ഡയലക്ടിക്കല്‍ നിഷേധത്തെക്കുറിച്ചുമൊക്കെയുള്ള 
മാര്‍ക്സിയന്‍ പരികല്‍പനകള്‍ പ്രപഞ്ചത്തിലെ മറ്റെല്ലാ പ്രതിഭാസങ്ങള്‍ക്കു 
മെന്നപോലെ മാര്‍ക്സിസത്തിനും സ്വയം ബാധകമാണ്‌ എന്ന സത്യം 
ഇനിയെങ്കിലും അവര്‍ അംഗീകരിച്ചേ പറ്റൂ. അത്തരമൊരു നിരന്തരമായ 
നവീകരണത്തിനും സ്വയംനിഷേധത്തിനും വിധേയ്മാകാനുള്ള ആന്തരിക 
സന്നദ്ധതയും ദാര്‍ശനിക ധീരതയുമാണ്‌ മാര്‍ക്സിസത്തെ, കൊട്ടിയടക്കപ്പെട്ട 
മറ്റു ദാര്‍ശനികപദ്ധതികളില്‍ നിന്ന്‌ വ്ൃതിരിക്തമാക്കുന്നതും. സ്വയം 
നിഷേധിക്കപ്പെടുന്നതിന്റെ അനിവാര്യത ദാര്‍ശനികചരിത്രത്തിലാദ്യമായി 
തിരിച്ചറിയുകയും സമൈര്യം പ്രഖ്യാപിക്കുകയും ചെയ്ത മാര്‍ക്സിയന്‍ 
ഡയലക് ടിക്‌ സിന്റെ വിപ്ലവകരമായ ഈ ഉള്‍ക്കാമ്പ്‌ കൃത്യമായി 
സ്വായത്തമാക്കുമ്പോള്‍ മാത്രമേ ഒരാള്‍ക്ക്‌ ശരിയായ അര്‍ഥത്തില്‍ യഥാര്‍ത്ഥ 
മാര്‍ക്സിസ്റ്റാവാന്‍ കഴിയുകയുമുള്ളൂ. 


മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ സത്തയക്കുറിച്ചുള്ള കൃത്യമായ ധാരണയി 
ലൂന്നിയുള്ള സത്യസന്ധമായ ഈ ഡയലക്ടിക്കല്‍ സമീപനം, 
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ബോധപൂര്‍വമായ മാര്‍ക്സിസ്റ്റ്‌ വിരുദ്ധ ബൌദ്ധികപ്രവര്‍ത്തനമായോ ഒരു 
മാര്‍ക്‌സിസ്റ്റിന്‌ സംഭവിക്കുന്ന ധൈഷണിക ജീര്‍ണ്ണതയായോ തെറ്റായി 
വ്യാഖ്യാനിക്കപ്പെടാനുള്ള സാദ്ധ്യത ഏറെയാണെന്ന്‌ ഞാന്‍ മനസ്സിലാക്കുന്നു. “ 
വളരെ കരുതലോടെയുള്ള ശാസ്ത്രീയമായ ഈ സത്യപ്രസ്താവനയെ, 
മാര്‍ക്സിസത്തെക്കുറിച്ച്‌ വികലധാരണകള്‍ മാത്രം വെച്ചുപുലര്‍ത്തുന്ന 
മാര്‍ക്‌സിസ്റ്റ്‌ വിരുദ്ധ മന്ദബുദ്ധിജീവികളുടെ, സാധാരണ നാം കേട്ടു 
വരാറുള്ള ഉപരിപ്ലവമായ കപടവാചകമടികളുമായി കൂട്ടിക്കുഴച്ചു 
പാര്‍ശ്വവല്‍ക്കരിക്കപ്പെടാതിരിക്കാന്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌ എന്നും 
ഞാന്‍ തിരിച്ചറിയുന്നു. 


എന്നാല്‍, മാര്‍ക്‌ സിസത്തിലൂടെയല്ലാതെ, മാര്‍ക്‌സിസത്തിന്റെ 
ഡയലക്ടിക്കല്‍ വികാസത്തിലൂടെയും നിഷേധത്തിലൂടെയും അല്ലാതെ 
മനുഷ്യന്റെ ശാസ്ത്രീയമായ സത്യാന്വേഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശരിയായ ദിശയില്‍ 
ഇനി മുന്നോട്ടു പോകാനാവില്ല എന്ന എന്റെ കൃത്യമായ ദാര്‍ശനിക ബോധ്യം 
എനിക്കിവിടെ രേഖപ്പെടുത്താതെ വയ്യ. 


അത്തരം ഒരു ഡയലക്ടിക്കല്‍ വികാസം സാധ്യമാവണമെങ്കില്‍, 
ഒരു തത്വശാസ്‌ (തമെന്നനിലയില്‍ മാര്‍ക്‌സിസത്തിന്റെ ശക്തിയും 
പരിമിതികളും കൃത്യമായി തിരിച്ചറിയപ്പെടുകയും നിഷ്കൃഷ്ടമായി 
വിശകലനം ചെയ്യപ്പെടുകയും വേണം. മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ ചരിത്രപരമായ 
സ്ഥാനം സൂക്ഷ്മമായി അടയാളപ്പെടുത്തുന്നതിന്നും തുടര്‍യാത്രയുടെ 
ഭദ്രമായ നിലപാടുതറയായി അതിനെ പ്രയോഗിക്കുന്നതിന്നും അതാ 
വശ്യമാണ്‌. അതിനാവട്ടെ, മാര്‍ക്‌സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്‌ സിന്റെ 
ശാസ്ത്രീയമായ രീതിശാസ്ത്രം നാം ശരിയാംവിധത്തില്‍ സ്വായത്തമാക്കിയേ 
പറ്റൂ. മാര്‍ക്സിസം നല്ലവണ്ണം പഠിക്കുകയും, അതിന്റെ വിപ്ലവകരമായ 
ഉള്‍ക്കാമ്പ്‌ സ്വന്തം ചിന്തയുടെ ഭാഗമാക്കുകയും ചെയ്യാത്ത ഒരാള്‍ക്കും, 
അതിനപ്പുറത്തേക്കുള്ള ദാര്‍ശനിക അന്വേഷണങ്ങള്‍ ഏറ്റെടുക്കാനോ 
മനസ്സിലാക്കാനോ അവയുമായി ക്രിയാത്മകമായി സംവദിക്കാനോ 
സാധ്യമല്ല. 
ഡയലക്ടിക്കല്‍ മെറ്റീരിയലിസം 


മാര്‍ക്സിസ്റ്റ്‌ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തെക്കുറിച്ച്‌ സംസാരിക്കുമ്പോള്‍ 
തെറ്റായ നിലപാടുകളിലേക്കും ആശയപരമായ വഴുക്കലുകളിലേക്കും 
തെന്നിവീഴാതിരിക്കുന്നതിന്ന്‌ നാം ഓര്‍ത്തിരിക്കേണ്ട അടിസ്ഥാനപരമായ രണ്ട്‌ 
വസ്തുതകളുണ്ട്‌. ഒന്നാമതായി, മാര്‍ക്സിസം ഭാതികവാദപരമാണ്‌. 
പ്രപഞ്ചം ഭാതികമാണ്‌ എന്ന്‌ മാര്‍ക്‌സിസം അടിവരയിട്ട്‌ (പഖ്യാപിക്കുന്നു. 
അത്‌ ഭാതികപദാര്‍ഥത്താല്‍ നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. ഇന്ദ്രിയ 
സംവേദനങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിഷയീഭവിക്കുകയും മനുഷ്യചിന്തയാല്‍ പ്രതിഫലിപ്പി 
ക്കപ്പെടുകയും, തദവസരത്തില്‍ത്തന്നെ അതില്‍നിന്ന്‌ സ്വത്ര്രമായി 
നിലനില്‍ക്കുകയും ചെയ്യുന്ന വസ്തുനിഷ്ഠ യാഥാര്‍ത്ഥ്യമാണ്‌ ഭാതിക 
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പദാര്‍ത്ഥം. മനുഷ്യമസ്തിഷ്കം പദാര്‍ഥത്തിന്റെ ഒരു അതിസങ്കീര്‍ണ്ണമായ 
അസ്തിത്വരൂപമാണ്‌. മനുഷ്യമസ്തിഷ്കത്തില്‍ രാസ്ര്രരകിയകളിലൂടെ 
പതിയുന്ന പദാര്‍ഥ്പ്രതിഫലനമാണ്‌ ചിന്ത അഥവാ ആശയം. 
പദാര്‍ഥര്രപഞ്ചം പ(പഠാഥമികവും ചിന്ത അഥവാ മനസ്സ്‌ അതിന്റെ 
ഉപപന്നവുമാണ്‌. പദാര്‍ഥത്തില്‍നിന്ന്‌ വേറിട്ട്‌ ചിന്ത നിലനില്‍ക്കുന്നില്ല. 
ഭാതികവസ്‌ തുവായ മസ്തിഷ്കമില്ലാതെ മനസ്സോ ആത്മാവോ ഇല്ല 
എന്നര്‍ത്ഥം. മനുഷ്യശരീരത്തില്‍നിന്ന്‌ വേറിട്ട്‌ നില്‍ക്കാന്‍ കഴിയുന്ന ഒരു 
ആത്മാവിന്റെ എല്ലാ സാദ്ധ്യതകളെയും നിരാകരിക്കുക വഴി, മാര്‍ക്സിസം 
ആത്മാവിനെയും മരണാനന്തരജീവിതത്തെയും കുറിച്ചുള്ള മതപരമായ 
എല്ലാ വിശ്വാസ്പപമാണങ്ങളെയും അടിസ്ഥാനപരമായിത്തന്നെ 
നിഷേധിച്ചിരിക്കുന്നു. 


രണ്ടാമതായി, മാര്‍ക്സിസം അതിന്റെ കൃത്യമായ വര്‍ഗ്ഗപക്ഷ 
പാതിത്വം സംശയരഹിതമായി പ്രഖ്യാപിക്കുന്നു. മനുഷ്യചരിത്രത്തിലെ 
ഏറ്റവും പുരോഗാമിയും വിപ്ലവകാരിയും ആയ ആധുനിക തൊഴിലാളി 
വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ (പപഞ്ചവീക്ഷണമായിട്ടാണ്‌ മാര്‍ക്സിസം അവതരിപ്പിക്ക 
പ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌. എല്ലാവിധ ചൂഷണങ്ങളില്‍നിന്നും അടിച്ചമര്‍ത്തലുകളില്‍ 
നിന്നും തൊഴിലാളിവര്‍ഗ്ഗത്തേയും, അതുവഴി മനുഷ്യരാശിയെത്തന്നെയും 
അന്തിമമായി മോചിപ്പിക്കുക എന്നതാണ്‌ സ്വന്തം കര്‍ത്തവ്യമായി 
മാര്‍ക്സിസം ഏറ്റെടുത്തിരിക്കുന്ന കടമ. അടിസ്ഥാനപരമായ ഈ 
വര്‍ഗപരതയില്‍നിന്ന്‌ വേര്‍പെടുത്തിക്കൊണ്ട്‌ നമുക്ക്‌ മാര്‍ക്സിസത്തെ 
ശരിയാംവിധം മനസ്സിലാക്കുന്നതിന്നോ പ്രയോഗിക്കുന്നതിന്നോ സാദ്ധ്യമല്ല. 
മാര്‍ക്സിസത്തെ സ്വന്തം ലോകവീക്ഷണമായി ആത്മാര്‍ത്ഥമായി 
സ്വീകരിക്കുന്ന ഏതൊരാളും, പ്രായോഗിക ജീവിതത്തില്‍ തൊഴിലാളിവര്‍ഗ്ഗ 
പക്ഷപാതിത്വം പുലര്‍ത്തുമെന്നത്‌ നിസ്തര്‍ക്കമാണ്‌. 


മാര്‍ക്സിയന്‍ തത്വചിന്തയുടെ പൊതു പ്രപഞ്ചവീക്ഷണം, 
താഴെക്കൊടുത്തിരിക്കുന്ന ഒരു പറ്റം സാര്‍വ്രതിക വികാസനിയമ 
ങ്ങളുടെയും ദാര്‍ശനികഗണങ്ങളുടെയും രൂപത്തിലാണ്‌ അവതരിപ്പിക്ക 
പ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌. 

1. പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സാര്‍വത്രികമായ ഏകത്വവും അന്യോന്യാശ്രി 
തത്വവും വബ്സ്ടലിധ്ബ്റു ലാ ൩൦-00 ൦൩0൦൦൦. പ്രപഞ്ചത്തിലെ എണ്ണമറ്റ 
രൂപഭാവങ്ങളില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്ന എല്ലാ വസ്തുക്കളും പ്രതിഭാസങ്ങളും 
അടിസ്ഥാനപരമായി ഒന്നുതന്നെയാണ്‌. അവയെല്ലാം പരസ്‌പരം 
ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു; പരസ്‌ പരം നിര്‍ണ്ണയിക്കുകയും നിര്‍ണയിക്ക 
പ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നു. ഇതാണ്‌ മാര്‍ക്സിയന്‍ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്റെ 
പ്രാഥമികതത്വം. പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ഒന്നും തന്നെ അതിന്റെ ചുറ്റുപാടുകളില്‍ 
നിന്ന്‌ സ്വത്രന്രമല്ല. ഏതൊരു വസ്തുവിനെയും (പതിഭാസത്തെയും 
പഠനവിധേയമാക്കു മ്പോള്‍, മറ്റുവസ്‌തുക്കളും ്രതിഭാസങ്ങളുമായി 


ട്വ ല്വാക്ാഥിച്‌ 
നിം 


ി 


ത്ത 


അവയ്ക്കുള്ള ബന്ധവും പരസ്പരാശ്രിതത്വവുംകൂടി പരിഗണിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 
സ്ഥലകാലങ്ങളിലുള്ള പൂര്‍വാപരതകളിലൂടെയും കാരൃകാരണ 
ബന്ധങ്ങളിലൂടെയും എല്ലാം പരസ്പരം ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. ഏതൊരു 
കാരൃത്തിനും ഒരു കാരണമുണ്ട്‌. ഏതൊരു കാരണവും അവശ്യം ഒരു 
കാര്യത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നു. 


2. പ്രപഞ്ചം നിരന്തരമായ വികാസ-പരിണാമങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
വിധേയമായിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. (0൩50 നേം കള്‍ 9൦100൩൦൬. 
എല്ലാം നിരന്തരമായി ചലിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. മാറ്റമില്ലാത്തതായി 
ഒന്നുംതന്നെ ഇല്ല. ലളിതരൂപങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ സങ്കീര്‍ണ്ണ രൂപങ്ങളിലേക്ക്‌ ആണ്‌ 
മാറ്റത്തിന്റെ (്രമാനുഗതമായ ദിശ. മാറ്റത്തിന്റെ പൊതുദിശ 
വികാസോന്മുഖമാണ്‌. 


3. അളവിലുള്ള സാവകാശത്തിലുള്ള മാറ്റങ്ങള്‍ പെട്ടെന്നുള്ള 
ഗുണപരമായ മാറ്റത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്ന (ദ്ധ്ധ്ശസം ലേഖ്ടട ലനാ 
സ്മ11ലസ൦ നേദ്ഥളടട) ഒരു പ്രക്രിയ വഴിയാണ്‌ പ്രപഞ്ചത്തിലെ എല്ലാ 
മാറ്റങ്ങളും സംഭവിക്കുന്നത്‌. അളവിലുള്ള മാറ്റങ്ങള്‍ സാവകാശത്തിലും, 
ഗുണപരമായ മാറ്റങ്ങള്‍ പെട്ടെന്നുള്ള എടുത്തുചാട്ടത്തിന്റെ രൂപത്തിലുമാണ്‌ 
സംഭവിക്കുന്നത്‌. ഇതാണ്‌ മാറ്റത്തിന്റെ വൈരുദ്ധ്യാത്മക മെക്കാനിസം. 
അങ്ങിനെ ഒരു വസ്തു മറ്റൊന്നായി മാറുന്നു. അളവും ഗുണവും പരസ്പരം 
ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. ഏതൊരു സവിശേഷഗുണവും, ഒരു സവിശേഷ 
അളവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടു മാത്രമേ നിലനില്‍ക്കുന്നുള്ളൂ. 


4. പ്രപഞ്ചത്തിലെ സകല വസ്തുക്കളിലും പ്രതിഭാസങ്ങളിലും 
വിപരീതങ്ങള്‍ അടങ്ങിയിരിക്കുന്നു (ബ്ല ക ടസ്ള്ളിം 01 00051055). 
പരസ്പരം ഒഴിവാക്കാന്‍ നിരന്തരം ശ്രമിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുകയും എന്നാല്‍ 
ഒന്നുചേര്‍ന്നുമാ്ര്തം നിലനില്‍ക്കാന്‍ കഴിയുകയും ചെയ്യുന്ന ഒരു 
സവിശേഷബന്ധമാണ്‌ വിപരീതങ്ങള്‍ എന്നതുകൊണ്ട്‌ സൂചിപ്പിക്കപ്പെടു 
ന്നത്‌. ഈ പ്രതിഭാസം 'ദ്വന്ധപ്വാത്മക ഏകത്വം” എന്ന്‌ വിളിക്കപ്പെടുന്നു. 
മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സിന്റെ അടിസ്ഥാനംതന്നെ വിപരീതങ്ങളെ 
ക്കുറിച്ചുള്ള ഈ ധാരണയാണ്‌. ഒരു വസ്തുവിനെ അല്ലെങ്കില്‍ 
ര്രതിഭാസത്തെ പഠിക്കുന്നതിന്‌, ആദ്യമായിത്തന്നെ അതിലടങ്ങിയ 
വിപരീതങ്ങളെ അനാവരണം ചെയ്യണമെന്ന്‌ മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സ്‌ 
നിഷ്കര്‍ഷിക്കുന്നു. ഈ വിപരീതങ്ങള്‍ തമ്മില്‍ ഐക്യത്തിന്റെയും 
സമരത്തിന്റെയും ആയ ഒരു ബന്ധം ആണുള്ളത്‌. ഐക്യം ആപേക്ഷികവും 
സമരം കേവലവുമാണ്‌. വിപരീതങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള ഐക്യമാണ്‌ 
എല്ലാറ്റിന്റെയും നിലനില്‍പ്പിന്നടിസ്ഥാനം. സമരമാണ്‌ എല്ലാവിധ 
ചലനങ്ങള്‍ക്കും മാറ്റങ്ങള്‍ക്കും വികാസങ്ങള്‍ക്കും കാരണം. 


5. എല്ലാ മാറ്റങ്ങളും വികസനോന്മുഖമാണ്‌. ലാളിത്യത്തില്‍ നിന്ന്‌ 
സങ്കീര്‍ണ്ണതയിലേക്ക്‌ ആണ്‌ മാറ്റത്തിന്റെ ദിശ. പഴയ അസ്തിത്വരുപങ്ങള്‍ 


ഏപ്രില്‍ - ഒറ്‌ ച്ച 


പുതിയവ കൊണ്ട്‌ വൈരുദ്ധ്യാത്മകമായി നിഷേധിക്കപ്പെടുക (0 മേല 
൨ പ്്ഥിഠ൩ട) എന്ന നിലയിലാണ്‌ മാറ്റങ്ങള്‍ സംഭവിക്കുന്നത്‌. പഴയതിന്റെ 
തുടര്‍ച്ചയും അതേ അവസരം തന്നെ അതിന്റെ നിഷേധവും ആണ്‌ പുതിയത്‌. 
(്രമാനുഗതമായ നിഷേധങ്ങളിലൂടെയാണ്‌ പ്രപഞ്ചം മാറുകയും 
വികസിക്കുകയും ചെയ്തുകൊണ്ടിരിക്കുന്നത്‌. ഒന്നും സ്ഥായിയായി, 
മാറ്റങ്ങളില്ലാതെ നിലനില്‍ക്കുന്നില്ല. 


6. ഭാതികവാദപരമായ മാര്‍ക്സിയന്‍ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്റെ 
അടിത്തറയാണ്‌ പദാര്‍ത്ഥത്തെയും ചലനത്തെയും (1/9 ദാ 14000൬) 
കുറിച്ചുള്ള ധാരണകള്‍. ചലിക്കുന്ന പദാര്‍ത്ഥമല്ലാതെ മറ്റൊന്നും 
നിലനില്‍ക്കുന്നില്ല. നമ്മുടെ ഇന്ദ്രിയസംവേദനങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിഷയമാവുകയും 
നമ്മുടെ ബോധത്താല്‍ പ്രതിഫലിപ്പിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്ന വസ്തുനിഷ്ഠ 
യാഥാര്‍ത്ഥൃമാണ്‌ ഭാതികപദാര്‍ത്ഥം. ചലനം പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ 
ആന്തരികമായ അടിസ്ഥാനഗുണമാണ്‌. അതിന്റെ അസ്തിത്വത്തിന്റെ 
പ്രാഥമികരുപമാണ്‌. ചലനമില്ലാത്ത പദാര്‍ത്ഥമോ, പദാര്‍ത്ഥമില്ലാത്ത 
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ം മനസ്സ്‌, ചിന്ത, ബോധം, ആശയം, ആത്മാവ്‌ എന്നിവയെല്ലാം 
അതിസങ്കീര്‍ണമായ പദാര്‍ത്ഥസംഘാതമായ മസ്തിഷ്കത്തിന്റെയും 
അതോടനുബന്ധിച്ച നാഡീവ്യൂഹത്തിന്റെയും ഉല്‍പന്നം മാത്രമാണ്‌ (1൭0- 
16 ൨0൪ ൩൦൩5൮005൩൦ടട). പദാര്‍ത്ഥമാണ്‌ പ്രാഥമികം. ബോധം അതിന്റെ 
ഉപപന്നമാണ്‌. പദാര്‍ത്ഥമില്ലാതെ ബോധമില്ല. ഈ സമീപനം എല്ലാതരം 
ആശയവാദങ്ങളെയും, അങ്ങിനെ ആത്യന്തികമായി എല്ലാ പ്രകൃത്യതീത 
ശക്തികളുടെ അസ്തിത്വത്തെയും പൂര്‍ണ്ണമായും നിഷേധിക്കുന്നു. 

8. മാര്‍ക്സിയന്‍ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്റെ അഭേദ്യഭാഗവും 
അതിന്റെ സാമൂഹ്യപ്രയോഗത്തിന്റെ ഉപകരണവും ആണ്‌ ചരിത്രപരമായ 
ഭാതികവാദം (115000 14ലബ്ലി1ണ). ഭാതിക ഉല്‍പാദന്റപ്രകിയകളാണ്‌ 
സമൂഹത്തെയും സാമൂഹയബോധത്തെയും നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌. ഉല്‍പ്പാദന 
ഉപകരണങ്ങളാണ്‌ ഉല്‍പ്പാദനബന്ധങ്ങളെയും ഉല്‍പ്പാദനരീതികളെയും 
നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌-അതുവഴി സാമൂഹ്യവ്യവസ്ഥകളെയും. സാമൂഹൃ 
വ്യവസ്ഥകളുടെ മാറ്റങ്ങളും സാമൂഹ്ൃയപുരോഗതിയും ഡയലക്ടിക്സിന്റെ 
വസ്തുനിഷ്ഠനിയമങ്ങളെ അടിസ്ഥാനപ്പെടുത്തിയാണ്‌ സംഭവിക്കുന്നത്‌. 
ഡയലക്ടിക്സ്‌ അഥവാ അദ്വൈതദര്‍ശനം 

മാര്‍ക്സിയന്‍ ദര്‍ശനത്തിന്റെ അവിഭാജ്യഘടകമാണ്‌ ഡയല 
ക്ടിക്സ്‌. വ്യവസ്ഥാപിത അര്‍ത്ഥകല്‍പനകളില്‍നിന്ന്‌ വിഭിന്നമായി, 
: ഡയലക് ടിക്‌ സ്‌” (01216ലേടേോ), “അദ്വൈതം” എന്നീ പദങ്ങളെ 
സമാനപദങ്ങളായിട്ടാണ്‌ ഈ ലേഖനത്തില്‍ ഉപയോഗഗിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 
ഇക്കാര്യത്തില്‍ വ്യക്തത വരുത്തേണ്ടതുണ്ടെന്ന്‌ തോന്നുന്നു. 


വക കാകാഥി്‌ 
ര. 


[. 


പി 


സൂക്ഷ്മമായി പരിശോധിച്ചാല്‍ “അദ്വൈതം” “ഡയലക്ടിക്സ്‌” 
എന്നീ പദങ്ങളുടെ ആത്യന്തികമായ വിവക്ഷ ഒന്നുതന്നെയാണ്‌ എന്ന്‌ . 
കഠണാന്‍ കഴിയും. പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ 'ദ്വന്ദ്വാത്മക ഏകത്വത്തെ 
വിശദീകരിക്കാന്‍, പൌരസ്ത്യവും പാശ്ചാത്യവുമായ വിഭിന്ന ദാര്‍ശനിക 
സാഹചര്യങ്ങളില്‍ ഉപയോഗിക്കപ്പെട്ട, രണ്ട്‌ സമാന പദപ്രയോഗങ്ങള്‍ ആണ്‌ 
അവ. 


“ അദ്വൈതം" എന്നതിന്റെ അര്‍ത്ഥം രഞ്ടല്ലാത്തത്‌” എന്നാണ്‌. 
എന്നാല്‍ കേവലമായ “ഒന്ന്‌” എന്നല്ല അതുകൊണ്ടര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌ എന്ന്‌ 
തികച്ചും വ്യക്തം. അങ്ങിനെയായിരുന്നെങ്കില്‍  രണ്ടല്ലാത്തത്‌” എന്ന്‌ 
വളച്ചുകെട്ടി പറയുന്നതിനുപകരം “ഒന്ന്‌” എന്നുതന്നെ പറയാമായിരുന്നു. 
“രണ്ട്‌” എന്നു കൂടി തോന്നുന്നതുകൊണ്ടാണല്ലോ “രണ്ടല്ലാത്തത്‌"” എന്ന്‌ 
പറയേണ്ടിവരുന്നത്‌. രണ്ടായി തോന്നുന്ന, അഥവാ രണ്ടായി 
നിലനില്‍ക്കുന്നതും എന്നാല്‍ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഒന്നായിട്ടുള്ളതുമായ 
ഒരവസ്ഥയെത്തന്നെയാണ്‌ “അദ്വൈതം” എന്നു വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. 
അത്തരം ഒരവസ്ഥയെ 'ദ്വന്ദ്വാത്മക ഏകത്വം” എന്നു പറയാവുന്നതാണ്‌. 
” ഏകാത്മകമായ ദ്ദൈതാവസ്ഥ'യെ, അല്ലെങ്കില്‍, “ദ്വന്ദ്വാത്മകമായ 
ഏകാവസ്ഥ'യെ അത്‌ കൃത്യമായി സൂചിപ്പിക്കുന്നു. അദ്വൈതം എന്ന 
പദത്തിന്റെ ഭാഷാന്തരമായി ഇപ്പോള്‍ പ്രയോഗിക്കപ്പെടുന്ന 1ദഠബിടണ എന്ന 
വാക്ക്‌, കൃത്യമായ ഈ അര്‍ഥകല്‍പന ഉത്‌ പാദിപ്പിക്കുന്നില്ല എന്ന്‌ 
കാണാവുന്നതാണ്‌. !ഠബ്ണ എന്നു പ്രയോഗിക്കുമ്പോള്‍ ദയന്ദ്വാത്മകതയെ 
ക്കുറിച്ച്‌ യാതൊരുവിധ സൂചനയും നല്‍കപ്പെടുന്നില്ല. അത്‌ “ഏകാത്മകത?" 
യാണ്‌. അദ്വൈതം എന്നത്‌ കൊണ്ട്‌ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌ 
“ഏകാത്മകത' യല്ല “ദ്വന്ദാത്മക ഏകത്വ” മാണ്‌. അത്‌ രണ്ടും രണ്ടാണ്‌. 
അദ്ധൈതം 12181605േ ആണ്‌; 1/ഠബ്6ണ അല്ലു. 

മറിച്ച്‌, ഡയലക്ടിക്സ്‌ എന്നതുകൊണ്ട്‌ അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌ 
കേവലമായ രണ്ട്‌ ' എന്നല്ല. “ദ്വന്ദാത്മക ഏകത്വം" അല്ലെങ്കില്‍ 
'ഏകാത്മകമായ ദന്ദ്ത്വം' എന്നു തന്നെയാണ്‌. പരസ്പരവിപരീതങ്ങളായി 
വര്‍ത്തിക്കുമ്പോള്‍തന്നെ അന്യോന്യം ഒഴിവാക്കാനാവാത്ത ഒരു സവിശേഷ 
പാരസ്‌ പര്യമാണത്‌. വിപരീതങ്ങളായും ഏകമായും ഒരേ സമയം 
നിലനില്‍ക്കുന്ന അവസ്ഥ. രണ്ടായി നിലനില്‍ക്കുകയും, എന്നാല്‍ 
രണ്ടല്ലാതിരിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന അവസ്ഥ. അതുതന്നെയാണല്ലേോ 
സാരാംശത്തില്‍ “ അദ്വൈത'വും അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌. 


അദ്വൈതം എന്ന സങ്കല്‍പ്പം ആത്മീയ പ്രപഞ്ചത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
വിശദീകരണങ്ങളുടെ ഭാഗമായിട്ടാണ്‌ ഭാരതീയതത്വചിന്തയില്‍ ഉപയോഗിക്ക 
പ്പേട്ടിരിക്കുന്നത്‌. ഇന്നത്തെ അവസ്ഥയില്‍ തീര്‍ച്ചയായും ആ പദം 
ആശയവാദപരമായ (പപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്റെ ഉപകരണം തന്നെയാണ്‌. 
ഭാതിക്രപഞ്ചവിജ്ഞാനീയത്തിന്റെയും ശാസ്ത്രീയമായ ഒരു ദര്‍ശന 


ഏപ്രില്‍ . ഒണ്‍ 6. ക്ഷ്്്‌ 


പദ്ധതിയുടെയും പദാവലികളിലൊന്നുംതന്നെ ഇന്നോളം ആരും 
“ അദ്വൈത" ത്തെ ഉള്‍പ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ തോന്നുന്നില്ല. മാര്‍ക്സിനും 
എംഗല്‍സിനും മുന്‍പ്‌ ഡയലക്ടിക്സിന്റെയും അവസ്ഥ ഇതുതന്നെ 
യായിരുന്നു എന്ന്‌ നമുക്കറിയാം. ആശയ്പ്രപഞ്ചത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
പഠനങ്ങളുടെ ഭാഗം മഠ്രതമായിരുന്നു അന്ന്‌ ഡയലക്ടിക്സ്‌. 
ആശയവാദത്തിന്റെ തടവറയില്‍നിന്ന്‌ ഡയലക്ടിക്സിനെ മോചിപ്പി 
ക്കുകയും, ശാസ്ത്രീയമായ ഒരു പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്റെയും 
രീതിശാസ്ത്രത്തിന്റെയും അടിത്തറയായി അതിനെ ഉപയോഗിക്കുകയും 
ചെയ്തു എന്നതാണ്‌ മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ മുഖ്യ ദാര്‍ശനിക സംഭാവന. 


അദ്വൈതം എന്ന പദത്തെ ഡയലക്ടിക്സ്‌ എന്ന പദത്തിന്റെ 
ശരിയായ ഭാഷാന്തരമായി സ്വീകരിക്കുകവഴി, ആത്മീയതയുടെ ദീര്‍ഘകാല 
തടവറയില്‍നിന്ന്‌ അദ്വൈത സങ്കല്‍പത്തെ നമുക്ക്‌ മോചിപ്പിക്കാന്‍ കഴിയും. 
ശാസ്ത്രീയമായ ഒരു ലോകവീക്ഷണത്തിന്റെയും രീതിശാസ്ര്രത്തിന്റെയും 
പദാവലിയുടെ ഭാഗമായി അദ്വൈതത്തെ പ്രയോഗിക്കാന്‍ അത്‌ 
വഴിയൊരുക്കും. (പപഞ്ചവിജ്ഞാനത്തിന്റെയും പ്രയുക്തിയുടെയും 
സകലമേഖലകളിലും (്രയോജനക്ഷമമായ, ഏറെ അര്‍ത്ഥവ്യാപ്തിയുള്ള 
ഒരു ശാസ്ത്രീയ സങ്കല്‍പമായി അദ്വൈതം രൂപാന്തരപ്പെടുകയും ചെയ്യും. 
വേദാന്തദര്‍ശനങ്ങളെ ശാസ്ത്രീയമായ പുതിയൊരു വീക്ഷണകോണില്‍ 
സമീപിക്കുന്നതിന്നും അതു നമ്മെ പ്രാപ്തരാക്കും. 


“ ഡയലക്ടിക്സ്‌” എന്ന പദത്തിന്‌ നമ്മള്‍ ഇപ്പോള്‍ മലയാളത്തില്‍ 
ഉപയോഗിച്ചു വരുന്ന മൊഴി മാറ്റങ്ങളാകട്ടെ, ഏറെ ആശയക്കുഴപ്പങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ഇടയാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌ എന്ന്‌ തോന്നുന്നു. 

“ഡയലക്ടിക്സ്‌” എന്ന പദത്തിന്‌ “ദ്വന്ദ്വാത്മകം', “ വൈരുദ്ധ്യാത്മകം", 
“ വൈരുദ്ധ്യാധിഷ്ഠിതം' “ദ്വന്ദ്യമാനം' തുടങ്ങി പലവിധത്തിലുള്ള 
ഭാഷാന്തരങ്ങള്‍ മലയാളത്തില്‍ പ്രയോഗിച്ചിട്ടുള്ളതായി കാണാറുണ്ട്‌. ഈ 
ഭാഷാന്തരങ്ങളൊന്നും തന്നെ, ഡയലക് ടിക്സ്‌ എന്ന പദം കൊണ്ട്‌ 
വിവക്ഷിക്കപ്പെടുന്ന യഥാര്‍ത്ഥ 'ദ്വന്ദ്വത്മക ഏകത്വ'ത്തെ വിശദീകരിക്കാന്‍ 
പര്യാപ്‌ തമായിട്ടില്ല. രണ്ടായി അനുഭവപ്പെടുകയും, എന്നാല്‍ 
രണ്ടല്ലാത്തതുമായ അവസ്ഥയെ ഏറ്റവും നന്നായി വിശദീകരിക്കുന്നത്‌ 
“അദ്വൈതം” എന്ന പ്രയോഗം തന്നെയായിരിക്കും. “ദ്വന്ദ്വാത്മകത' എന്ന 
പദത്തിന്‌ “ഡയലക്‌ ടിക്‌ സി”ലടങ്ങിയ ഏകത്വത്തെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ 
കഴിയുന്നുമില്ല. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍, ലന്ദ്വാത്മകത, ഡയലക്ടിക്സ്‌ അല്ല, റിയ 
11" ആണ്‌. 

“ഡയലക്ടിക്സ്‌” എന്ന ദാര്‍ശനിക പദത്തിന്ന്‌ അദ്വൈതം എന്ന 
ഭാഷാന്തരം ധൈര്യപൂര്‍വ്വം സ്വീകരിക്കുന്നതായിരിക്കും കൃത്യവും 
ഉചിതവുമെന്ന്‌ ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്നു. (രപഞ്ചപ്രരകിയകളിലും 
(്രതിഭാസങ്ങളിലും അന്തര്‍ലീനമായിരിക്കുന്ന സാര്‍വ്രതികമായ 


ച ക്ഥാക്ാഥിഷ്‌ 


| 


[1 


ഡയലക്ടിക്സിനെ മലയാളത്തില്‍ വിശദീകരിക്കാന്‍ ദ്വന്ധ്വാത്മകത എന്ന 
പദത്തെക്കാള്‍ എത്രയോ അനുയോജ്യവും അര്‍ത്ഥസമ്പുഷ്ടവും ആണ്‌: 
അദ്വൈതം എന്ന പദം. ഡയലക്ടിക്കല്‍ മെറ്റീരിയലിസം എന്നതിനെ 
അദ്വൈത ഭാതികവാദം എന്നോ അദ്ദൈതാത്മക ഭാതികവാദം എന്നോ 
ഭാഷാന്തരം വരുത്താം. 


ഈ നിഗമനങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌, ക്വാണ്ടം 
ഡയലക്ടിക്സിനെ ക്വാണ്ടം അദ്വൈതദര്‍ശനം എന്ന്‌ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. 


ചരിത്രപരമായി അനിവാര്യമായ പരിമിതികളോടെയാണെങ്കിലും 
ഡയലക്ടിക്സ്‌ അഥവാ അദ്വൈതദര്‍ശനം പല രൂപഭാവങ്ങളില്‍, 
പൌരസ്ത്ൃരും പാശ്ചാത്യരുമായ നമ്മുടെ പൌരാണിക ദാര്‍ശനികരെ 
പണ്ടുമുതലേ സ്വാധീനിച്ചിരുന്നു എന്നതിന്ന്‌ പ്രാചീന ദര്‍ശനങ്ങളില്‍ 
ധാരാളം തെളിവുകളുണ്ട്‌. 

(പപഞ്ചപ്രതിഭാസങ്ങളിലെ സാര്‍വത്രികമായ അദ്ദൈതാത്മകത 
അഥവാ ലന്ദ്വത്മക ഏകത്വം എക്കാലത്തും മനുഷ്യചിന്തയില്‍ കൌതുകവും 
ജിജ്ഞാസയും ജനിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ പര്യാപ്‌ തമായിരുന്നു. ഈ 
അദ്ധൈതാത്മകതയെ പലവിധത്തില്‍ വിശദീകരിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന ഒരുപാട്‌ 
ചിന്താപദ്ധതികള്‍ തത്വചിന്തയുടെ ചരിത്രത്തില്‍ എമ്പാടും നമുക്ക്‌ 
കണ്ടെത്താനും കഴിയും. പ്രമുഖരായ പല പൌരാണിക പൌരസ്ത്യ - 
പാശ്ചാത്യ ചിന്തകരും (പപഞ്ചത്തിന്റെ അദ്വൈതാത്മകതയെ പല 
കോണുകളില്‍ നിന്ന്‌ വ്യാഖ്യാനിക്കുകയും, അവരുടെ ദര്‍ശന പദ്ധതികളുടെ 
്ലിംടഠ്വംല ൭6൧൭൩5) അടിസ്ഥാനമായി സ്വീകരിക്കുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. 
വേദങ്ങളിലും ഭഗവദ്‌ ഗീതയിലും വ്യാഖ്യാനിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്ന 
അദ്വൈതദര്‍ശനം യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍, ആശയവാദപരമായ പൌരാണിക 
ഡയലക്ടിക്കല്‍ ചിന്തയുടെ ഏറ്റവും വലിയ നിദര്‍ശനമാണ്‌. 


(പപഞ്ചത്തിന്റെ ഡയലക്ടിക്സിനെ അഥവാ അദ്ദൈതാത്മകതയെ 
സമ്രഗമായ ഒരു തത്വശാസ്‌(രത ചിന്താപദ്ധതിയുടെ ഭാഗമാക്കി 
വികസിപ്പിച്ചെടുക്കാന്‍ ശ്രമിച്ച ആധുനിക ചിന്തകരില്‍ ഏറ്റവും പ്രമുഖന്‍, 
പതിനെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന ജര്‍മ്മന്‍കാരനായ ഹെഗല്‍ ആണ്‌. 
എന്നാല്‍ ഹെഗലിന്റെ ഡയലക്ടിക്സ്‌ ആശയവാദത്തിലധിഷ്ഠിതമായിരുന്നു; 
അതുകൊണ്ടുതന്നെ അശാസ്രധ്രീയവും. സ്ഥലകാലാതിവര്‍ത്തിയായ 
കേവലാശയത്തിന്റെ ഒരു വ്യാവഹാരികരൂപം മാധ്രമായിട്ടാണ്‌ ഹെഗല്‍ 
ഭാതികപ്രപഞ്ചത്തെ കണ്ടത്‌. ഭാതികപ്രതിഭാസങ്ങളെ ഈ പരമമായ 
കേവലാശയത്തിന്റെ വികാസ്രപ്രകിയയുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തി 
വിശദീകരിക്കാനാണ്‌ അദ്ദേഹം ശ്രമിച്ചത്‌. ഈ ആശയവാദ ചിന്താ 
സരണിയുടെ ഭാഗം മാത്രമായിരുന്നു ഹെഗലിനെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം 


ഡയലക്ടിക്സ്‌. 
ഏപ്രില്‍ - മ്മുടെ ക്ഷ്‌ 


ഹെഗലിന്റെ ആശയവാദപരമായ ദര്‍ശനസംഹിതയുടെ തടവറയില്‍ 
തലകീഴായി നിന്നിരുന്ന ഡയലക്ടിക്സിനെ വീണ്ടെടുത്ത്‌, ശാസ്ത്രീയമായ 
ഒരു പുതിയ അടിത്തറയില്‍ അതിനെ ഉറപ്പിച്ച്‌ നേരെ നിര്‍ത്തുകയും മുന്നോട്ട്‌ 
കൊണ്ടുപോവുകയും ചെയ്യുക എന്ന ചരിത്രപരമായ ദൌത്യമാണ്‌ മാര്‍ക്സും 
എംഗല്‍സും ഏറ്റെടുത്തത്‌. ഈ ദിശയിലുള്ള അവരുടെ ചിന്താപദ്ധതി 1219- 
ധോ 17പ/ധി്ല1ടന എന്നാണ്‌ വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെടുന്നത്‌. അവര്‍ 
ഡയലക്ടിക്സിനെ ശാസ്ര്രീയഭാതികവാദവുമായി സംയോജിപ്പിച്ചു 
കൊണ്ട്‌ ഒരു പുതിയ ലോകവീക്ഷണത്തിന്റെയും വിപ്ലവകരമായ 
സാമൂഹ്യപവര്‍ത്തനത്തിന്റെയും ശക്തിയേറിയ ഉപകരണമായി 
വികസിപ്പിച്ചെടുത്തു. ഭാതികപ്രപഞ്ചത്തെ വിശകലനം ചെയ്യുന്നതിനു 
മാതമല്ല, അതിനെ മാറ്റിയെടുക്കുന്നതിനുകൂടി ഡയലക്ടിക്സിനെ 
ഉപയോഗപ്പെടുത്താമെന്ന്‌ അവര്‍ തെളിയിച്ചു. ഭാതികപ്രപഞ്ചത്തെയും 
പ്രതിഭാസങ്ങളെയും മാത്രമല്ല, അവയുടെ ഉപപന്നങ്ങളായ ചിന്ത, സമൂഹം, 
ചരിത്രം, സാഹിത്യകലാദിമേഖലകള്‍, സങ്കീര്‍ണമായ ആശയപ്രപഞ്ചം 
തുടങ്ങി എല്ലാറ്റിന്റെയും പഠനത്തിലും പ്രയുക്തിയിലും ഡയലക്ടിക്സിനെ 
അവര്‍ പ്രയോജനപ്പെടുത്തി. 1010ല്‍ 17ല൦്ല്ബത്തിന്റെയും 111500ല- 
ദ്വ ിദ്ചഗ്ല്ണത്തിന്റെയും വിശദാംശങ്ങള്‍ അവര്‍ വികസിപ്പിച്ചെടുത്തത്‌ 
ഈ സൈദ്ധാന്തിക അടിത്തറയില്‍ നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌. മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ 
സൈദ്ധാന്തികവും പ്രയുക്തിപരവുമായ എല്ലാ പദ്ധതികളുടെയും 
നിലപാടുതറ ഭാതികവാദപരമായ ഈ സവിശേഷ ഡയലക്ടിക്കല്‍ 
രീതിയാണ്‌. ഇതിനെ നാം മാര്‍ക്‌സിയന്‍ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണം എന്നു 
വിളിക്കുന്നു. മാര്‍ക്സും എംഗല്‍സും ചേര്‍ന്ന്‌ അടിത്തറയൊരുക്കിയ ഈ 
ലോകവീക്ഷണത്തെ കൂടുതല്‍ സമ്പുഷ്ടവും കൃത്യതയുള്ളതുമായി 
മാറ്റിയെടുക്കുന്നതില്‍ മഹാനായ ലെനിന്‍ പിന്നീട്‌ നിര്‍ണ്ണായകമായ 
സംഭാവനകള്‍ നല്‍കിയിട്ടുണ്ട്‌. 


ക്വാണ്ടം ഭാതികത്തിന്റെ സംഭാവനകള്‍ 


പരമമായ ഒരു പ്രപഞ്ചനിയമത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള അന്വേഷണ 
ങ്ങളില്‍, ആധുനിക ഭാഈതികശാസ്‌ (ത മേഖലകളില്‍ സംഭവിച്ചു 
കൊണ്ടിരിക്കുന്ന മുന്നേറ്റങ്ങള്‍ നിര്‍ണ്ണായകമായ സംഭാവനകള്‍ 
നല്‍കുന്നുണ്ട്‌. ക്വാണ്ടം സിദ്ധാന്തത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലുള്ള ഭാതിക 
പ്രപഞ്ചവിജ്ഞാനീയം, പ്രതീക്ഷ നല്‍കുന്ന ഏറെ കാല്‍വെപ്പുകള്‍ ഈ 
ദിശയില്‍ ഇതിനോടകം നടത്തിക്കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ 
അപാണുതലത്തിലും അതിസൂക്ഷ്മതലത്തിലുമുള്ള ഘടനയെയും 
പ്രക്രിയകളെയും ബലങ്ങളെയും മനസ്സിലാക്കുന്നതില്‍ ക്വാണ്ടം ഭാതികം 
കൈവരിച്ചുകഴിഞ്ഞിരിക്കുന്ന അത്ഭുതകരമായ നേട്ടങ്ങള്‍, പരമമായ ഒരു 
സാര്‍വ്ത്രിക പ്രപഞ്ചനിയമം രൂപംകൊള്ളുന്നതിനുള്ള ശാസ്ര്രീയമായ 
ഭാതികഅടിത്തറ കൃത്യമായും ഒരുക്കിക്കഴിഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. 


ടവ മാകാഥിവ്‌ 


1 


അപാണുകണികകളുടെയും (5ധാ-ലാസ്പം 0ദജിഠിടട) അവയുടെ 
ചലനങ്ങളുടെയും അടിസ്ഥാന ബലങ്ങളുടെയും (0 പ്ണണബ്ല! 1070ടേ) 
പഠനമായിട്ടാണല്ലേഠ ഇന്ന്‌ ആധുനിക ക്വാണ്ടം ഭാതികം പരിഗണിക്ക 
പ്പെടുന്നത്‌. ക്വാര്‍ക്കുകളുടെ തലങ്ങള്‍ വരെയുള്ള പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ 
അതിസൂക്ഷ്‌മഘടനയും ല്രരകിയകളും വിശദീകരിക്കുന്നതിലും, 
ധഗാവിറ്റേഷന്‍ ഒഴികെയുള്ള പ്രകൃതിയിലെ മറ്റു മുന്നു അടിസ്ഥാന 
ബലങ്ങളെയും ഏകോപിപ്പിക്കുന്നതിലും ക്വാണ്ടം ഭാതികം ഇതിനോടകം 
വിജയിച്ചു കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. 


ഭൂമിയില്‍ മാത്രമല്ല, മനുഷ്യന്‌ നിരീക്ഷണവിധേയമാക്കാന്‍ 
കഴിഞ്ഞിട്ടുള്ള പ്രപഞ്ചത്തിലെ സമസ്തമേഖലകളിലും നിലനില്‍ക്കുന്ന 
അനന്തവൈവിദ്ധ്യമാര്‍ന്ന സകലവസ്തുക്കളുടെയും അടിസ്ഥാനപരമായ 
ഘടന ഒന്നുതന്നെയാണെന്ന്‌ ഭാതികശാസ്‌ ര്രങ്ങള്‍ തെളിയിച്ചു 
കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. അനന്തമായ ഈ (പപഞ്ചത്തിന്റെ പ്രാഥമികമായ 
നിര്‍മ്മാണവസ്തുവും അവയെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന ചലനനിയമങ്ങളും 
ഒന്നുതന്നെയാണ്‌ എന്ന കണ്ടെത്തലിന്‌ ദാര്‍ശനികമായി ഏറെ 
പ്രാധാന്യമുണ്ട്‌. ഉണ്മയുടെ പരമമായ ഏകത്ചത്തിലേക്കാണല്ലോ അത്‌ വിരല്‍ 
ചൂണ്ടുന്നത്‌. 
ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സിന്റെ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണം 


മാര്‍ക്‌ സിയൻ ദര്‍ശനത്തിന്റെ കൂടുതല്‍ ഉയര്‍ന്നതും 
വികസിതവുമായ ഒരു നവീനരൂപം എന്ന നിലയിലാണ്‌ ക്വാണ്ടം 
ഡയലക്ടിക്സ്‌ അഥവാ കോശാദ്ധൈതം ബരദ്ധികസമൂഹത്തിന്റെ 
പരിഗണനക്കായി ഇവിടെ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. മാര്‍ക്സിസത്തില്‍ നിന്നും 
ശരിയായ ദിശയില്‍ മുന്നോട്ടുള്ള ഒരു നിര്‍ണ്ണായകമായ കാല്‍വെപ്പാണിത്‌ 
എന്ന്‌ ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്നു. ഗൌരവമുള്ള ഒരു ദാര്‍ശനിക സംരംഭമെന്ന 
നിലയില്‍ത്തന്നെ ഇത്‌ പരിഗണിക്കപ്പെടുമെന്ന്‌ ഞാന്‍ പ്രതീക്ഷിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നു. 

ചരിത്രപരമായ സാഹചര്യങ്ങളിലധിഷ്ഠിതമായ സ്വാഭാവിക 
പരിമിതികളില്‍ നിന്നും മാര്‍ക്സിസത്തെ മോചിപ്പിക്കുന്നതിന്നും കൂടുതല്‍ 
സമ്പുഷ്ടവും സമഗ്രവുമാക്കി അതിനെ വികസിപ്പിച്ചെടുക്കുന്നതിന്നും 
ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സിന്‌ സാധിച്ചിരിക്കുന്നു. ദാര്‍ശനിക വിശദാംശങ്ങളില്‍ 
മാര്‍ക്‌സിസം പ്രകടിപ്പിച്ച വസ്തുതാപരമായ അവ്യക്തതകളെ 
ഒഴിവാക്കുന്നതിന്നും അതിന്റെ (പപഞ്ചവീക്ഷണത്തെയും രീതി 
ശാസ്ത്രത്തെയും കൂടുതല്‍ ശാസ്ത്രീയവും കൃതൃതയുള്ളതുമാക്കി 
ത്തീര്‍ക്കുന്നതിനും ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ തീര്‍ച്ചയായും സഹായിക്കുന്നു. 

പരമമായ ഒരു പ്രപഞ്ചനിയമത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള നമ്മുടെ 
അന്വേഷണങ്ങളില്‍ മാര്‍ക്സിയന്‍ തത്വചിന്തയുടെ ഒരു വികസിതരൂപമായ 


ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ അഥവാ കോശാദ്വൈതദര്‍ശനം ഒരു സുപ്രധാന 
നാഴികക്കല്ലായിരിക്കും എന്ന്‌ ഞാന്‍ കരുതുന്നു. 


ആധുനിക ഭാതിക ശാസ്ര്രത്തിന്റെയും തത്വചിന്തയുടെയും 
മേഖലകളില്‍ സമാന്തരമായി നടന്നു കൊണ്ടിരിക്കുന്ന മഹത്തായ 
അന്വേഷണങ്ങളെ സര്‍ഗ്ലാത്മകമായി സമമ്പയിപ്പിക്കുന്നതിന്നും പരമമായ 
അറിവിലേക്കുള്ള (ധ1ധ്നല൦ 1ഗാഴ്ധിഠിളട) മനുഷ്യരാശിയുടെ പ്രയാണം 
ത്വരിതപ്പെടുത്തുന്നതിനും സഹായകമായ ഒരു ദര്‍ശന പദ്ധതിയും 
രീതിശാസ്ധ്രവും പ്രദാനം ചെയ്യുന്നു എന്നതിലാണ്‌ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ 
അഥവാ ക്വാണ്ടം അദ്വൈതദര്‍ശന (കോശാദ്വൈതംത്തിന്റെ ചരിത്രപരമായ 
പ്രസക്തി. 


ആധുനിക ഭാതികത്തിലെ ക്വാണ്ടം പരികല്‍പനകളെ 
അപാണുകണികകളുടെയും അടിസ്ഥാനബലങ്ങളുടെയും പഠനങ്ങളുടെ 
മേഖലകളില്‍ മാത്രമായി പരിമിതപ്പെടുത്തേണ്ടതില്ല എന്ന്‌ കോശാദ്പൈതം 
കാണിച്ചുതരുന്നു. ക്വാണ്ടം ധാരണകളെ അദ്ദൈതദര്‍ശന(൪1൦േഠട)ത്തിന്റെ 
രീതിശാസ്ര്രവുമായി സംയോജിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ പ്രപഞ്ച പ്രതിഭാസങ്ങളുടെ 
പഠനത്തിലാകെ പ്രയോഗിക്കുക വഴി, പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സാര്‍വ്രികമായ 
കോശഘടന (റുധദ൩ധന൩ ഒടബട)യെ വ്യക്തമായി അനാവരണം 
ചെയ്യുന്നതിന്നും, സമഗ്രമായ ഒരു ലോകവീക്ഷണത്തിന്റെ അടിത്തറയായി 
അതു വികസിപ്പിക്കുന്നതിന്നും ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സിന്‌ സാധിച്ചിരി 
ക്കുന്നു. 

പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സാര്‍വത്രികമായ കോശഘടന, അതിന്നടിസ്ഥാന 
മായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന പ്രാഥമികമായ അദ്വൈതബലം (൪1816൦ 1000൦) എന്നീ 
പരികല്‍പ്പനകളെ ആധാരമാക്കിക്കൊണ്ട്‌, (്രപഞ്ചത്തിലെ സകല 
പ്രതിഭാസങ്ങളെയും പ്രര്രിയകളെയും യുക്തിഭദ്രമായി വിശദീകരിക്കുന്ന 
സമഗ്രമായ ഒരു തത്വശാസ്ര്രമാണ്‌ കോശാദ്വൈതദര്‍ശനം. 


വിപരീതദിശകളില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന, അന്തര്‍മുഖവും ജഡാത്മക 
വുമായ ട്ടണബലം (ദ്ധി 1“070൦) അഥവാ തമസ്സ്‌, ബഹിര്‍മുഖവും 
ചലനാത്മകവുമായ ധനബലം (10510൦ 17070൦) അഥവാ തേജസ്സ്‌ 
എന്നിവയുടെ ദ്വന്ധ്വാത്മക ഏകത്വമായ സാര്‍വത്രികമായ അദ്വൈതബലവും 
അവയുടെ പാരസ്പര്യത്തിലൂടെ രൂപം കൊള്ളുന്ന, നിരന്തരം 
ചലിച്ചുകൊണ്ടേയിരിക്കുന്ന, കോശങ്ങളുടെ അനന്തമായ ശ്രേണിയായ 
പദാര്‍ത്ഥപ്രപഞ്ചവും അല്ലാതെ മറ്റൊന്നും നിലനില്‍ക്കുനന്നില്ല എന്നതാണ്‌ 
കോശാദ്വൈതദര്‍ശനത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനപരമായ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണം. 


മാര്‍ക്സിയന്‍ ദര്‍ശനത്തിന്റെ ഒരു വികസിതരൂപമാണ്‌ ക്വാണ്ടം 
ഡയലക്ടിക്സ്‌ (കോശാദ്വൈതം) എന്നതുകൊണ്ടുതന്നെ, പ്രപഞ്ചത്തെ 
ക്കുറിച്ചുള്ള മാര്‍ക്സിയന്‍ ധാരണകളുമായി താരതമ്യപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടു 
വിശദീകരിക്കുന്നതായിരിക്കും സൌകര്യപ്രദം. മാര്‍ക്സിസവും ക്വാണ്ടം 


നം ചഥാക്മാലിച്‌ 


പി 


ഡയലക്ടിക്സും തമ്മില്‍ എത്രത്തോളം ഒന്നിച്ചുപോവുന്നു, ഏതൊക്കെ 
വിശദാംശങ്ങളില്‍ പരസ്പരം വിയോജിക്കുന്നു, എവിടെയൊക്കെ ക്വാണ്ടം 
ഡയലക്ടിക്സ്‌ മാര്‍ക്സിസത്തില്‍ നിന്നും മുന്‍പോട്ടു പോകുന്നു 
എന്നൊക്കെ മനസ്സിലാക്കുന്നതിന്ന്‌ അത്തരം ഒരു വിശദീകരണ രീതി 
സഹായകമായിരിക്കും. മാര്‍ക്‌സിസത്തിന്റെ വികസിതരൂപവും അതിന്റെ 
ഡയലക്ടിക്കല്‍ നിഷേധവും ആണ്‌ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ എന്ന 
അവകാശവാദം എത്രത്തോളം ന്യായീകരിക്കത്തക്കതാണ്‌ എന്ന്‌ 
തിരിച്ചറിയുന്നതിന്നും അത്തരം ഒരു വിശദീകരണരീതി പ്രയോജനകര 
മായിരിക്കുമല്ലോ. 


“ചലിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന പദാര്‍ത്ഥമല്ലാതെ മറ്റം ഇല്ല” എന്ന്‌ 
മാര്‍ക്‌സിസം (പ്രഖ്യാപിക്കുന്നു. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ “ഉള്ള'തെന്താണോ 
അതാണ്‌ പദാര്‍ത്ഥം" (൩൭൧൦൧). നമ്മുടെ ഇന്ദ്രിയസംവേദനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
വിധേയമാവുകയും ബോധത്തില്‍ പ്രതിഫലിപ്പിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്ന 
വസ്തുനിഷ്ഠ യാഥാര്‍ത്ഥ്യമാണ്‌ പദാര്‍ത്ഥം. നമുക്കു ചുറ്റുമുള്ള എല്ലാ 
വസ്തുക്കളും പ്രതിഭാസങ്ങളും പദാര്‍ത്ഥം എന്ന ദാര്‍ശനിക 
നിര്‍വചനത്തില്‍ ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. ഉണ്മയെ അതിന്റെ സാകല്യത്തില്‍ 
വിശദീകരിക്കുന്ന ഒരു ദാര്‍ശനിക ഗണമാണ്‌ “പദാര്‍ത്ഥം”. അനാദിയും 
അനന്തവുമായ, ചലിക്കുന്ന പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ വിവിധ രൂപങ്ങളല്ലാതെ 
മറ്റൊന്നും ഈ പ്രപഞ്ചത്തില്‍ നില നില്‍ക്കുന്നില്ല. പദാര്‍ത്ഥം ഭാതികമാണ്‌. 
ബോധം അഥവാ ചിന്ത, പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ ഉപപന്നമാണ്‌. പദാര്‍ത്ഥമാണ്‌ 
പ്രാഥമികം. ഇതാണ്‌ മാര്‍ക്സിയന്‍ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്റെ അടിത്തറ. 


മാര്‍ക്‌ സിസ്റ്റ്‌ ദര്‍ശനത്തെപ്പോലെത്തന്നെ, പ്രപഞ്ചം ഭാതിക 
പദാര്‍ത്ഥനിര്‍മ്മിതമാണ്‌ എന്ന ധാരണയെ ആധാരമാക്കിയാണ്‌ ക്വാണ്ടം 
ഡയലക്ടിക്‌സിന്റെ (കോശാദ്വൈതം) പ്രപഞ്ചവീക്ഷണവും രൂപം 
കൊണ്ടിരിക്കുന്നത്‌. 


അദ്വൈതബലം 


എന്നാല്‍, ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ മാര്‍ക്സിസത്തില്‍ നിന്നു 
കുറച്ചുകൂടി മുന്നോട്ടുപോയി പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ സത്തയെക്കുറിച്ച്‌ 
കൂടുതല്‍ ഗഹനങ്ങളായ അന്വേഷണങ്ങള്‍ ഏറ്റെടുത്തിരിക്കുന്നു. എന്താണ്‌ 
പദാര്‍ത്ഥം ? എന്താണ്‌ പദാര്‍ത്ഥചലനം ? പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ എല്ലാ 
അസ്തിത്വരൂപങ്ങളിലും പ്രകടമാവുന്ന ദ്വന്ദ്വാത്മക ഏകത്വം എന്ന 
സാര്‍വത്രിക പ്രതിഭാസത്തിന്‌ എന്താണ്‌ കാരണം ? വസ്തുക്കളുടെയും 
പ്രതിഭാസങ്ങളുടെയും പരസ്പരബന്ധങ്ങള്‍ക്കും പരസ്പരാശ്രിതത്വത്തിനും 
അടിസ്ഥാനമെന്താണ്‌ ? മാര്‍ക്സിസം ഉന്നയിക്കാതെ വിട്ടുകളഞ്ഞ ഇത്തരം 
നിരവധി സ്വാഭാവിക ചോദ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ ആഴത്തില്‍ 
ഉത്തരം തേടുന്നു. സകല പ്രപഞ്ചപ്രതിഭാസങ്ങള്‍ക്കും പദാര്‍ത്ഥ 
രൂപങ്ങള്‍ക്കും അടിസ്ഥാനമായി നിലകൊള്ളുന്ന പരമമായ ഒരു 


'അദ്വൈതബല'ത്തെ അനാവരണം ചെയ്യുന്നതിലേക്കാണ്‌ ഈ 
അന്വേഷണങ്ങള്‍ നമ്മെ നയിക്കുന്നത്‌. ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്‌ സ്‌ 
മുന്നോട്ടു വെക്കുന്ന സമ്രഗമായ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്റെയും 
രീതിശാസ്തര്രത്തിന്റെയും അടിത്തറയാണ്‌ “അദ്വൈതബല'ത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
ഈ പുതിയ രൂപകല്‍പ്പന. ഇതനുസരിച്ച്‌, പദാര്‍ത്ഥമെന്നത്‌ സാര്‍വത്രികമായ 
“അദ്വൈതബല'ത്തിന്റെ ക്വാണ്ടം അവസ്ഥകളാണ്‌. അന്യോന്യം 
വിപരീതദിശകളില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും പരസ്പരം ആശ്രയിച്ചുമാത്രം 
നിലനില്‍ക്കുകയും ചെയ്യുന്ന ഒരു 'ജണബലത്തിന്റെയും “ധനബല'ത്തി 
ന്റെയും ദ്വന്ദധ്വാത്മക ഏകത്വമാണ്‌ “അദ്വൈതബലം”. (പ്രപഞ്ചത്തിലെ 
അടിസ്ഥാന ബലമാണിത്‌. പദാര്‍ത്ഥത്തില്‍ നിന്ന്‌ സ്വത്രന്തമായിട്ടല്ല, 
പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ വിവിധ ക്വാണ്ടംരൂപങ്ങളായിട്ടാണ്‌ അദ്വൈതബലം 
നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. അങ്ങിനെ മാത്രമേ അദ്വൈതബലത്തിന്‌ നിലനില്‍ക്കാ 
നാവു. അദ്വൈതബലത്തിന്റെ മുര്‍ത്തരുപമാണ്‌ പദാര്‍ത്ഥം എന്ന്‌ 
പറയാവുന്നതാണ്‌. ജൂണ-ധനബലങ്ങളുടെ പരസ്‌ പരപ്രവര്‍ത്തനമാണ്‌ 
പദാര്‍ത്ഥചലനം. പിണ്ഡവും സ്പേസും തമ്മിലുള്ള ഒരു നിരന്തരമായ 
സന്തുലന്റപ്രകിയയുടെ രൂപത്തിലാണ്‌ പദാര്‍ത്ഥചലനം നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. 
ജൂണബലവും ധനബലവും ഇല്ലാതെ പദാര്‍ത്ഥം ഇല്ല. അതുകൊണ്ടുതന്നെ, 
ചലനം ഇല്ലാത്ത പദാര്‍ത്ഥവും ഇല്ല. ചലനം പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ നിലനില്‍പ്പിന്റെ 
രൂപമാണ്‌' എന്ന മാര്‍ക്സിയന്‍ നിലപാട്‌ ഇവിടെ കൃത്യമായി ആഴത്തില്‍ 
വിശദീകരിക്കപ്പെടുന്നു. 


പുറമെനിന്ന്‌ ഉള്ളിലേക്ക്‌ അന്തര്‍മുഖദിശയില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന, 
ജഡാത്മകതയുടെ ബലമാണ്‌ ജൂണബലം. എല്ലാറ്റിനേയും കൂട്ടിയോജിപ്പി 
ക്കുന്ന ഉള്ളിലേക്ക്‌ വലിച്ചെടുക്കുന്ന, സംയോജാത്മക ബലമാണ്‌ ഇത്‌. 
ഇതിനെ “തമസ്സ്‌' എന്നും “ശിവബലം' എന്നും പറയാം. 


ഉള്ളില്‍നിന്ന്‌ പുറത്തേക്ക്‌ ബഹിര്‍മുഖദിശയില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന, 
ചലനാത്മകതയുടെ ബലമാണ്‌ ധനബലം. ഇത്‌ വേര്‍പിരിയലിന്റെ 
വ്യാപനത്തിന്റെ ബലമാണ്‌. ഇതിനെ “തേജസ്സ്‌" എന്നും, “വിഷ്ണുബലാ” 
എന്നും പറയാം. 

പിണ്‌ ഡ(നമടട)മാണ്‌ പ്രപഞ്ചത്തിലെ ജുണബലത്തിന്റെ 
സമൂര്‍ത്തരൂപം അഥവാ ഉറവിടം. ധനബലത്തിന്റെ മൂര്‍ത്തരൂപം അഥവാ 
ഉറവിടം സ്പേസ്‌ (50൭09) ആണ്‌. (പപഞ്ചപിണ്ഡത്തിന്റെ പ്രഭാവമാണ്‌ 
ട്ടണബലമെന്നും, (പപഞ്ചസ്‌ പേസിന്റെ പ്രഭാവമാണ്‌ ധനബലമെന്നും 
പറയാവുന്നതാണ്‌. മറ്റൊരു വിധത്തില്‍, പ്രപഞ്ചത്തിലെ ണബലത്തിന്റെ 
ആകെത്തുകയാണ്‌ പ്രപഞ്ചപിണ്ഡമെന്നും ധനബലത്തിന്റെ ആകെത്തുക 
യാണ്‌ പ്രപഞ്ചസ്‌ പേസ്‌ എന്നു പറഞ്ഞാലും ശരിതന്നെ. അനാദിയും 
അനന്തവുമായ പ്രപഞ്ചപിണ്‌ ഡമായി ജണബലവും, അനാദിയും 
അനന്തവുമായ പ്രപഞ്ച സ്പേസ്‌ ആയി ധനബലവും ഒരു അദ്വൈതാത്മക 


ന 


ബന്ധത്തില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നു എന്നര്‍ഥം. ഏതൊരു പദാര്‍ത്ഥരുപത്തിലും 
പിണ്ഡം 9ണബലത്തെയും സ്പേസ്‌ ധനബലത്തെയും പ്രതിനിധാനം 
ചെയ്യുന്നു. പിണ്ഡവും സ്പേസും എന്നപോലത്തന്നെ, ഏതു 
രൂപത്തിലായാലും, ജണബലത്തിനും ധനബലത്തിനും പരസ്പരം 
ബന്ധപ്പെട്ടു മാത്രമേ നിലനില്‍ക്കാനാവൂ. ജൂണബലമില്ലാതെ ധനബലമോ, 
ധനബലമില്ലാതെ ജണബലമോ ഇല്ല. അത്തരമൊരു പരസ്‌ പരബന്ധ 
ത്തെയാണല്ലോ അദ്വൈതം എന്നു പറയുന്നത്‌. 


പ്രപഞ്ചത്തിലെ സകല വസ്തുക്കള്‍ക്കും പ്രതിഭാസങ്ങള്‍ക്കും 
ചലനങ്ങള്‍ക്കും അവയുടെ സവിശേഷമായ കോശശ്രേണീഘടനക്കും 
എല്ലാം ആധാരമായി നിലകൊള്ളുന്നത്‌ സാര്‍വത്രികമായ ഈ 
അദ്ദവൈതബലം ആണ്‌ എന്ന്‌ ക്വാണ്ടം ഡലക്ടിക്സ്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നു. ഒന്ന്‌ 
മറ്റൊന്നിനെ ആശ്രയിച്ചും പരസ്പരം നിര്‍ണയിക്കപ്പെട്ടും അതേസമയം 
നേര്‍വിപരീതമായും നിലനില്‍ക്കുന്ന രണ്ട്‌ ബലങ്ങളുടെ ദ്വന്ധ്വാത്മക ഏകത്വം 
അതില്‍ ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു എന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കാനാണ്‌ ഇതിനെ 
“അദ്വൈതബലം' എന്ന്‌ നാമകരണം ചെയ്തിരിക്കുന്നത്‌. അദ്വൈത 
ബലത്തിന്റെ വിഭിന്ന അനുപാതങ്ങളിലുള്ള പാരസ്പര്യങ്ങളില്‍നിന്നും രൂപം 
കൊള്ളുന്ന ക്വാണ്ടം അവസ്ഥകളാണ്‌ ഈ പ്രഞ്ചത്തിലെ സകല 
പദാര്‍ത്ഥരുപങ്ങളും ചലനരൂപങ്ങളും. ശാസ്ര്തം ഇതിനോടകം അനാവരണം 
ചെയ്‌ തുകഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നതോ അല്ലാത്തതോ ആയ വിവിധങ്ങളായ 
പദാര്‍ത്ഥകണങ്ങളും അടിസ്ഥാനബലങ്ങളും തൊട്ട്‌ ജീവന്‍, ആത്മാവ്‌, ചിന്ത, 
സമൂഹം എന്നിവ ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള എല്ലാ പദാര്‍ത്ഥരുപങ്ങളും ഈ 
അദ്ദൈതബലത്തിന്റെ വൃത്യസ്ത ക്വാണ്ടം അവസ്ഥകളെയാണ്‌ 
പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നത്‌ എന്ന്‌ പറയാം. 


എല്ലാ പ്രപഞ്ചപ്രതിഭാസങ്ങളിലും ദൃശ്യമാവുന്ന സാര്‍വത്രികമായ 
വിപരീതകങ്ങള്‍ക്കടിസ്ഥാനം ജണ-ധനബലങ്ങളുടെ ഈ സവിശേഷബന്ധം 
തന്നെയാണ്‌. വിപരീതങ്ങള്‍ എന്ന പ്രതിഭാസത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥസത്തയെ 
ക്കുറിച്ചുള്ള ഈ ആഴത്തിലുള്ള ധാരണ, മാര്‍ക്സിസത്തില്‍ ക്വാണ്ടം 
ഡയലക്ടിക്സിന്റെ ഒരു സുപ്രധാനമായ കൂട്ടിച്ചേര്‍ക്കല്‍ തന്നെയാണ്‌. അത്‌ 
നിസ്തര്‍ക്കമായും മാർക്സിസത്തെ കൂടുതല്‍ സമ്പുഷ്ടമാക്കിയിരിക്കുന്നു. 
മാര്‍ക്‌സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സ്‌, അതിന്റെ വികാസനിയമങ്ങള്‍ക്കും 
രീതിശാസ്ത്രത്തിനും അടിസ്ഥാനമായി സ്വീകരിച്ചിരിക്കുന്ന"*വിപരീതങ്ങള്‍' 
അഥവാ “ദ്വന്ധ്വാത്മകത” എന്ന സാര്‍വ്രതിക പ്രതിഭാസത്തെകൂടുതല്‍ 
കൃത്യമായി വിശദീകരിക്കാന്‍ നമുക്ക്‌ ഇപ്പോള്‍ സാദ്ധ്യമാകുന്നു എന്ന്‌ 
കാണാം. വസ്തുക്കളിലും പ്രതിഭാസങ്ങളിലും (പത്യക്ഷപ്പെടുന്ന 
വിപരീതങ്ങള്‍, പരമമായ “അദ്വൈതബല' ത്തിന്റെ മൂര്‍ത്തരൂപങ്ങള്‍ 
തന്നെയാണ്‌ എന്ന്‌ ഇവിടെ വ്ൃക്തമായി തിരിച്ചറിയപ്പെടുന്നു. 


ഏ്രില്‍ - ഒ്ലുടട്‌ 2015 


പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സാര്‍വ്ര്രികമായ ഏകത്വം അദ്വധൈതബലത്തില്‍ 
നിന്നാണ്‌ ഉടലെടുക്കുന്നത്‌. സകല പദാര്‍ത്ഥരൂപങ്ങളെയും പ്രതിഭാസ 
ങ്ങളെയും അദൈതബലത്തിന്റെ മൂര്‍ത്തമായ അസ്തിത്വരൂപങ്ങള്‍ എന്ന 
നിലയില്‍ ഇപ്പോള്‍ നമുക്ക്‌ വീക്ഷിക്കാന്‍ കഴിയുന്നു. പരമമായ ഒരു 
(്രപഞ്ചനിയമം കണ്ഞടെത്തുന്നതിലേക്കുള്ള നിര്‍ണ്ണായകമായ ഒരു 
ചുവടുവെപ്പാണ്‌ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ അതുവഴി സാധിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 
ട്ടണ-ധനബലങ്ങളുടെ പരസ്പര്രപവര്‍ത്തനത്തെ കൃത്യമായി നിര്‍ണ്ണയി 
ക്കുന്ന ഒരു ഗണിതശാസ്ത്ര ഫോര്‍മുല നിര്‍ദ്ധാരണം ചെയ്തെടുക്കുക 
എന്നതാണ്‌ അടുത്ത പടി. പ്രപഞ്ചത്തിലെ സകല പ്രതിഭാസങ്ങളെയും 
(പ്രകിയകളെയും പൂര്‍ണ്ണമായി വിശദീകരിക്കാന്‍ അത്തരം ഒരു 
ഫോര്‍മുലയ്ക്ക്‌ തീര്‍ച്ചയായും സാധിക്കുകതന്നെ ചെയ്യും. പരമമായ 
പ്രപഞ്ചരഹസ്യങ്ങളുടെ താക്കോലായിരിക്കും അത്‌. 11൨00 01 ബന 
എന്ന മനുഷ്യരാശിയുടെ ആ മഹാസ്വപ്നം അതിവിദൂരമല്ലാത്ത ഒരു 
നാളില്‍ത്തന്നെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്യും. 
പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ കോശഘടന 


വിപരീതങ്ങളെക്കുറിച്ചും അദ്വധൈതബലത്തെക്കുറിച്ചും ഉള്ള 
ചര്‍ച്ചകള്‍ പൂര്‍ണ്ണമായും ഉള്‍ക്കൊള്ളണമെങ്കില്‍, പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ “കോശ” 
(സ്0മ൦൩) ഘടനയെക്കുറിച്ചുള്ള ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സിന്റെ തനതായ 
പരികല്‍പ്പനകള്‍കൂടി കൃത്യമായി മനസ്സിലാക്കിയിരിക്കേണ്ടത്‌ 
അത്യന്താപേക്ഷിതമാണ്‌. 

അദ്ദൈതബലത്തെക്കുറിച്ചും ജണ-ധന ബലങ്ങളുടെ സവിശേഷ 
പാരസ്പര്യത്തെക്കുറിച്ചും ഉള്ള മുന്‍വിവരിച്ച അടിസ്ഥാന ധാരണകളില്‍ 
നിന്ന്‌ സ്വഭാവികമായി ഉരുത്തിരിയുന്നതാണ്‌ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ 
സാര്‍വത്രികമായ ക്വാണ്ടം ഘടനയെക്കുറിച്ചുള്ള പരമപ്രധാനമായ ഈ 
പരികല്‍പ്പനങ്ങള്‍. മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സിന്റെ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തി 
ലേക്ക്‌, ക്വാണ്ടം അദ്വൈതദര്‍ശനത്തിന്റെ ഏറ്റവും നിര്‍ണ്ണായകമായ 
കൂട്ടിച്ചേര്‍ക്കല്‍ ഇതാണ്‌ എന്നു നിസ്സംശയം പറയാം. പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ ക്വാണ്ടം 
ഘടനയെക്കുറിച്ചുള്ള കൃത്യമായ ഈ ധാരണയുടെ അഭാവമാണ്‌, 
മാര്‍ക്സിയന്‍ ലോകവീക്ഷണത്തിന്റെയും രീതിശാസ്ധത്രത്തിന്റെയും 
പ്രകടമായ എല്ലാ ദൌര്‍ബല്യങ്ങള്‍ക്കും അടിസ്ഥാനം എന്ന്‌ സൂക്ഷ്മ 
നിരീക്ഷണത്തില്‍ നിന്നും മനസ്സിലാക്കാവുന്നതാണ്‌. പ്രയുക്ത 
മാര്‍ക്‌ സിസത്തിന്റെ വിവിധ മണ്‌ ഡലങ്ങളില്‍ കാലാകാലങ്ങളായി 
അനുഭവപ്പെട്ടുവരുന്ന ഗുരുതരമായ പല പിഴവുകള്‍ക്കും അടിസ്ഥാനം ഈ 
ദൌര്‍ബല്യം തന്നെയാണ്‌. പപപഞ്ചത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനപരമായ 
കോശഘടനയെക്കുറിച്ചുള്ള ശരിയായ ധാരണയുടെ അഭാവത്തില്‍, 
മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സിന്റെ തികച്ചും ശരിയായ ചലനനിയമങ്ങള്‍ 
പോലും അപൂര്‍ണങ്ങളായി അനുഭവപ്പെടുകയും അവയുടെ (പ്രയോഗം 
യാന്ത്രികമായിത്തീരുകയും ചെയ്യുന്നു. 


28, ഷ്ഥക്ാാഥിഷ്‌ 


പ്രപഞ്ചത്തിലെ എല്ലാ വസ്തുക്കള്‍ക്കും പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ എല്ലാ 
അസ്തിത്വരുപങ്ങള്‍ക്കും (്രപഞ്ചത്തിനൊട്ടാകെയും കൃത്യമായ ഒരു 
ക്വാണ്ടംവ്യൂഹീയ ഘടന അഥവാ 'കോശഘടന' യുണ്ട്‌ എന്ന 
കണ്ടെത്തലാണ്‌ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ മുന്നോട്ടുവെക്കുന്ന 
സമഗ്രപപപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്റെ കാതല്‍. സാര്‍വ്ര്രികമായ അദ്വൈത 
ബലവും അവയുടെ സവിശേഷ പാരസ്പര്യങ്ങള്‍വഴി രൂപം കൊള്ളുന്ന 
എണ്ണിയാലൊടുങ്ങാത്ത അദ്വൈതരൂപങ്ങളും എല്ലായ്‌പ്പോഴും ക്വാണ്ടം 
വ്യൂഹ (കോശുങ്ങളായിട്ടാണ്‌ നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌ എന്നത്‌ തന്നെയാണ്‌ ഈ 
(്രതിഭാസത്തിന്‌ കാരണം. ജണ-ധനബലങ്ങളുടെ ഒരു സവിശേഷ 
പാരസ്പര്യത്തെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്ന, തനതായ അളവും ഗുണവും ഉള്ള 
ഒരു അസ്തിത്വരൂപത്തെയാണ്‌ ഒരു “ക്വാണ്ടം വ്യൂഹം' എന്നു 
വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഈ ക്വാണ്ടം വ്യൂഹങ്ങളുടെ തലങ്ങളിലാണ്‌ 
(പപഞ്ചത്തിലെ എല്ലാ (പ്രകിയകളും മാറ്റങ്ങളും വികാസങ്ങളും 
സംഭവിക്കുന്നത്‌. മാര്‍ക്സിസം അനാവരണം ചെയ്തിട്ടുള്ള 
ഡയലക്ടിക്സിന്റെ എല്ലാ വസ്തുനിഷ്ഠ നിയമങ്ങളും പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌ 
ഈ സവിശേഷ ക്വാണ്ടം തലങ്ങളില്‍ മാത്രമാണ്‌. അനുസ്യൂതമായ ഒരു 
ക്വാണ്ടം ശ്രേണിയുടെ അവിഭാജ്യഘടകങ്ങള്‍ എന്ന നിലയിലാണ്‌ സകല 
വസ്തുക്കളും പരസ്പരം സ്വാധീനിക്കുകയും സ്വാധീനിക്കപ്പെടുകയും 
ചെയ്യുന്നത്‌. വസ്തുക്കളുടെയും പ്രതിഭാസങ്ങളുടെയും ക്വാണ്ടം 
(കോശ)ഘടന മനസ്സിലാക്കാതെ, അദ്വൈതങ്ങളുടെ ക്വാണ്ടം സ്വഭാവം 
കൃത്യമായി അനാവരണം ചെയ്യാതെ, വിപരീതങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള സ്വന്തം 
സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ യാന്ത്രികമായി പ്രയോഗിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു എന്നതാണ്‌, 
യഥാര്‍ഥത്തില്‍, മാര്‍ക്‌സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സിന്റെ പ്രായോഗികമായ 
നിരവധി പിഴവുകള്‍ക്ക്‌ അടിസ്ഥാനം എന്നുകൂടി നാം ഇവിടെ തിരിച്ചറിയേ 
ണ്ടതുണ്ട്‌. 

(പകാശരശ്‌ മികളുടെ തരംഗ-കണികാ സ്വഭാവം പോലുള്ള 
വിചിത്രങ്ങളായ ചില ചെരുമാറ്റരീതികളെയും തമോപിണ്ഡങ്ങളുടെ 
റേഡിയേഷനുകളെയും മറ്റും വിശദീകരിക്കാനുള്ള ശ്രമത്തിന്റെ ഭാഗമായാണ്‌ 
“ക്വാണ്ടം” എന്ന പദം ഭാതികശാസ്ത്രത്തില്‍ കടന്നുവന്നത്‌. പ്രകാശ 
രശ്മികള്‍ ഒരേസമയഠംതന്നെ തരംഗസ്വഭാവവും കണികാസ്വഭാവവും 
(പകടിപ്പിക്കുന്നു എന്ന നിരീക്ഷണത്തെ ഭാതികശാസ്‌ ്രത്തിന്‌ 
യുക്തിസഹമായി വിശദീകരിക്കേണ്ടതുണ്ടായിരുന്നു. പ്രകാശരശ്മികളി 
ലടങ്ങിയ ഈര്‍ജ്ജം കൊച്ചു പൊതികളായിട്ടാണ്‌ വിനിമയം ചെയ്യപ്പെടുന്നത്‌ 
എന്ന കണ്ടെത്തലിലേക്കാണ്‌ അത്‌ നയിച്ചത്‌. അതായത്‌ ഫോട്ടോണുകള്‍ 
എന്നു വിളിക്കപ്പെടുന്ന “ഈഈര്‍ജ്ജത്തിന്റെ പൊതികള്‍' അഥവാ “ക്വാണ്ടങ്ങള്‍” 
ആണ്‌ പ്രകാശരശ്മികളില്‍ അടങ്ങിയിരിക്കുന്നത്‌ എന്ന്‌ വിശദീകരിക്കപ്പെട്ടു. 
ഈ കണ്ടെത്തല്‍, പിന്നീട്‌ “ക്വാണ്ടം ഭാതികം” എന്ന ഒരു പുതിയ ശാസ്ത്ര 
ശാഖയുടെ അടിത്തറയായി മാറുകയും ചെയ്തു. എല്ലാ ഈര്‍ജ്ജ 


രൂപങ്ങള്‍ക്കും ബലങ്ങള്‍ക്കും ഒരു ക്വാണ്ടം ഘടനയുണ്ട്‌ എന്ന്‌ 
വ്യക്ത മാക്കപ്പെട്ടു. ഉര്‍ജ്ജം ക്വാണ്ടങ്ങളായി മാര്‍്രമേ കൈമാറ്റം 
ചെയ്യപ്പെടുന്നുള്ളൂ. ഉര്‍ജ്ജത്തിന്റെ ഏറ്റവും ചെറിയ “ അളവ്‌” അഥവാ 
“പൊതി” എന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌ ക്വാണ്ടം എന്ന പദം ഭാതികശാസ്ത്രത്തില്‍ 
ഉപയോഗിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌. അപാണുകണങ്ങളുടെയും അടിസ്ഥാന 
ബലങ്ങളുടെയും ഘടനയെയും ചലനങ്ങളെയും പരസ്പര പ്രവര്‍ത്തന 
ങ്ങളെയും കുറിച്ചുള്ള പഠനങ്ങളിലാണ്‌ ഈ പദം സാധാരണയായി 
ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. 


ക്വാണ്ടിറ്റിയുടെ ഏറ്റവും ലഘുവും അവിഭാജ്യവുമായ മാത്ര 
എന്നാണ്‌ ക്വാണ്ടം എന്ന പദത്തിന്റെ അര്‍ത്ഥം. ഒരു ഈര്‍ജ്ജക്വാണ്ടത്തെ 
ലഘുഘടകങ്ങളായി വിഭജിക്കാനാവില്ല എന്നാണ്‌ വിവക്ഷ. 


എന്നാല്‍, “ക്വാണ്ടം” എന്ന സംജ്ഞ, ക്ലാസിക്കല്‍ ക്വാണ്ടം 
ഭാതികത്തില്‍ ഉപയോഗിച്ചുവരുന്നതില്‍നിന്നു വ്യത്യസ്തമായി, കുറെക്കൂടി 
വിപുലമായ അര്‍ത്ഥകല്‍പനയിലാണ്‌ ക്വാണ്ടം ഡയലക് ടിക്‌ സില്‍ 
സ്വീകരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌. ഇവിടെ, ക്വാണ്ടം എന്നത്‌ തികച്ചും 
അവിഭാജ്യമായ ഒരു യൂണിറ്റ്‌ അല്ല മറിച്ച്‌, ഒരു വസ്തുവിന്റെ സവിശേഷമായ 
അടിസ്ഥാനഗുണങ്ങള്‍ നിലനിര്‍ത്താന്‍ കഴിയുന്ന ഏറ്റവും ചെറിയ 
അളവാണ്‌ ആ വസ്തുവിന്റെ ഒരു “ക്വാണ്ടം” അഥവാ “കോശം”. ഒരു 
കോശത്തെ, വസ്തുവിന്റെ സവിശേഷഗുണങ്ങളില്‍ മാറ്റത്തിനിടവരു 
ത്താതെ ഘടകകോശങ്ങളായി വിഭജിക്കാനാവില്ല എന്നര്‍ത്ഥം. അതേസമയം, 
ഏതൊരു ക്വാണ്ടത്തെയും തികച്ചും വ്യത്യസ്തമായ അളവും ഗുണവും 
ഉള്ള ലഘുവായ ഘടക ക്വാണ്ടങ്ങളായി വിഭജിക്കാന്‍ കഴിയുകയും ചെയ്യും. 


ഒരു ജീവിയെ, അതിന്റെ എല്ലാ ഗുണങ്ങളും നിലനിര്‍ത്തിക്കൊണ്ട്‌ 
രണ്ടായി വിഭജിക്കാനാവില്ല. ജീവി ഒരു ക്വാണ്ടം അഥവാ കോശം 
ആണെന്നര്‍ത്ഥം. ഒരു തന്മാര്രയെ, അതിന്റെ സവിശേഷഗുണങ്ങള്‍ 
നഷ്ടപ്പെടുത്താതെ ഘടക ആറ്റങ്ങളായോ, ഒരു ആറ്റത്തെ അതിന്റെ 
സവിശേഷഗുണങ്ങള്‍ നഷ്ടപ്പെടുത്താതെ അപാണുകണങ്ങളായോ 
വിഭജിക്കാനാവില്ലുല്ലോ. തന്മാത്രയും ആറ്റങ്ങളും കോശങ്ങളാണ്‌. മാത്രമല്ല, 
ഒരു കോശത്തിനും, തനതായ ഗുണങ്ങള്‍ നഷ്ടപ്പെടുത്താതെ, മറ്റൊരു ഉപരി 
കോശത്തിന്റെ ഭാഗമാകാനും സാദ്ധ്യമല്ല. പ്രത്യേക കോശങ്ങളായ 
ഹൈഡ്രജന്‍, ഓക്സിജന്‍ എന്നീ ആറ്റങ്ങള്‍ കൂടിച്ചേര്‍ന്ന്‌, ജലതന്മാത്ര എന്ന 
ഉപരികോശം രൂപം കൊള്ളുമ്പോള്‍, ഹൈഡ്രജന്റെയും ഓക്സിജന്റെയും 
ഗുണങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ തികച്ചും വ്യത്യസ്തമായ ഗുണങ്ങള്‍ പ്രകടിപ്പിക്കുന്ന 
മറ്റൊരു വസ്തുവായി മാറുന്നത്‌ നമുക്കറിയാമല്ലോ. വിവിധതരം 
അപാണുകണങ്ങള്‍, ആറ്റങ്ങള്‍, തന്മാത്രകള്‍, ജീവികള്‍ എന്നിവയൊക്കെ 
പ്രപഞ്ചത്തിലെ ക്വാണ്ടങ്ങള്‍ അഥവാ കോശങ്ങളാണ്‌ എന്നര്‍ത്ഥം. 


കോശഘടനയില്‍ മാറ്റം വരുത്താതെ ഒരു വസ്തുവിന്റെ അളവ്‌ 


്വാക്വാഥിച്‌ 


വര്‍ദ്ധിപ്പിക്കുകയോ കുറക്കുകയോ ചെയ്യുന്നതുമൂലം ആ വസ്തുവിന്റെ 
അടിസ്ഥാന ഗുണങ്ങളില്‍ മാറ്റമുണ്ടാകുന്നില്ല. എന്നാല്‍, വസ്തുക്കളെ ഘടക 
കോശങ്ങളായി വിഭജിക്കുമ്പോള്‍ തികച്ചും വ്യത്യസ്തമായ പുതിയ 
ഗുണങ്ങള്‍ ആര്‍ജ്ജിക്കുന്നു. 

ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സിന്റെ വീക്ഷണത്തില്‍, (പപഞ്ചത്തിന്റെ 
അടിസ്ഥാനഘടനതന്നെ ക്വാണ്ടങ്ങളുടെ ക്രമാനുഗതവും അനന്തവും ആയ 
ഒരു ശ്രേണി എന്ന നിലയിലാണ്‌. അതിലഘുവും ലളിതവും ആയ 
സൂക്ഷ്മക്വാണ്ടങ്ങള്‍ ക്രമാനുഗതമായി കൂടിച്ചേര്‍ന്ന്‌, കൂടുതല്‍ കൂടുതല്‍ 
വിപുലവും സങ്കീര്‍ണ്ണങ്ങളുമായ മഹാക്ാണ്ടങ്ങളിലേക്ക്‌ വികസിച്ചുവരുന്ന 
ഒരു പ്രപഞ്ചഘടന. ക്വാണ്ടങ്ങളെ, ക്വാണ്ടം വ്യൂഹങ്ങള്‍ എന്നാണ്‌ ക്വാണ്ടം 
ഡയലക്ടിക്‌ സില്‍ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. ക്വാണ്ടം വ്യൂഹങ്ങള്‍ 
അപാണുതലത്തില്‍ മാത്രമല്ല, (പപഞ്ചത്തിലെ എല്ലാ വസ്തുക്കളുടെയും 
പ്രതിഭാസങ്ങളുടെയും ഘടനയില്‍ സൂക്ഷ്മ-സ്ഥൂലതലങ്ങളിലെല്ലാം 
സാര്‍വ്രതികമായി നിലനില്‍ക്കുന്നതായി ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ 
കാണിച്ചുതരുന്നു. ഒരു വസ്തുവിനെ ശരിയായ വിധത്തില്‍ 
മനസ്സിലാക്കണമെങ്കില്‍, വസ്തുവില്‍ അന്തര്‍ലീനമായിട്ടുള്ള ക്വാണ്ടം 
വ്യൂഹങ്ങളുടെ ശ്രേണികളെ അനാവരണം ചെയ്ത്‌ പഠിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌ 
എന്നര്‍ത്ഥം. ക്വാണ്ടം എന്ന പദത്തിന്റെ ഈ സമ്രധഗമായ അര്‍ത്ഥ 
കല്‍പനകളെ പൂര്‍ണ്ണമായും ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ കഴിയുന്ന ഒരു പദം എന്ന 
നിലയിലാണ്‌ കോശം എന്ന മലയാള മൊഴിമാറ്റം സ്വീകരിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 
അങ്ങിനെ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ കോശാദ്വൈതം എന്നു മൊഴിമാറ്റം 
ചെയ്യപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

പ്രപഞ്ചത്തിലെ സവിശേഷമായ ഈ കോശശ്രേണിഘടനക്ക്‌ 
അടിസ്ഥാനം സാര്‍വ്രതികമായ അദ്വൈതബലമാണ്‌ എന്ന്‌ ക്വാണ്ടം 
ഡയലക്ടിക്സ്‌ വിശദീകരിക്കുന്നു. ഓരോ കോശവും ജണബലത്തിന്റെയും 
ധനബലത്തിന്റെയും സവിശേഷമായ ഒരു ചലനാത്മക പാരസ്പര്യ 
ത്തെയാണ്‌ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നത്‌. അദ്വൈതബലത്തിന്റെ 
പാരസ്പര്യത്തിന്റെ സമൂര്‍ത്തമായ അസ്തിത്വരൂപങ്ങളാണ്‌ കോശങ്ങള്‍ 
എന്നു പറയാവുന്നതാണ്‌. അദ്വൈതബലത്തിന്‌ കോശങ്ങളായിട്ടല്ലാതെ 
നിലനില്‍ക്കാനാവില്ല എന്നാണതിനര്‍ത്ഥം. ഓരോ സവിശേഷ കോശവും 
ജണ-ധനബലങ്ങളുടെ ഒരു പ്രത്യേക ചലനാത്മക സന്തുലനത്തെ 
സൂചിപ്പിക്കുന്നു എന്നു പറയാം. ആ ബലസന്തുലനമാണ്‌ കോശത്തിന്റെ 
സവിശേഷമായ അളവുകളും ഗുണങ്ങളും നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌. പരമമായ 
അര്‍ത്ഥത്തില്‍ അദ്വൈതബലം എന്നതുതന്നെ സാര്‍വ്ര്രികമായ ഒരു 
കോശമാണല്ലോ. മറ്റൊരുവിധത്തില്‍ പറഞ്ഞാല്‍, സാര്‍വ്രതികമായ 
അദ്വൈതബലം ഈ അതിസങ്കീര്‍ണ്ണമായ കോശപ്രപഞ്ചമായി 
നിലനില്‍ക്കുന്നു എന്നര്‍ത്ഥം. അദ്വൈതബലത്തില്‍ നിന്ന്‌ വേറിട്ട്‌ ഒരു 


കോശപ്രപഞ്ചമോ, കോശപ്രപഞ്ചത്തില്‍നിന്ന്‌ സ്വതന്ത്രമായ ഒര 
യ 
പ്രി ഞെ 2015... 


അദ്വൈതബലമോ ഇല്ല എന്നു കൂടി മനസ്സിലാക്കേണ്ടതാണ്‌. അദ്വൈതബലം 
കോശപ്രപഞ്ചമാണ്‌, കോശപ്രപഞ്ചം അദ്വൈതബലവുമാണ്‌. ഇതാണ്‌ 
അദ്ദൈതത്തിന്റെ പരമമായ അവസ്ഥ. 


ഏതൊരു ക്വാണ്ടംവ്യൂഹ (കോശത്തിനും നിശ്ചിതമായ ഒരു 
അളവും (സ്൩0)അതിനനുസൃതമായ സവിശേഷഗുണങ്ങളും (2110) 
ഉണ്ടായിരിക്കും. മറ്റു വസ്തുക്കളില്‍നിന്നു അതിനെ വ്യതിരിക്തമാക്കുന്ന 
ഈ സവിശേഷഗുണങ്ങളെ അതിന്റെ ക്വാണ്ടം ഗുണങ്ങള്‍ അഥവാ 
കോശഗുണങ്ങള്‍ എന്നു പറയാം. മാതവുമല്ല, ഏതൊരു ക്വാണ്ട 
വ്യുഹത്തിനും നിശ്ചിതമായ ഒരു ഉള്ളടക്കവും അതിനനുസൃതമായ 
കൃത്യമായ ഒരു രൂപവും ഉണ്ടായിരിക്കും. വിപരീതങ്ങളെയും അളവിനെയും 
ഗുണത്തെയും ഘടനയെയും രൂപത്തെയുമൊക്കെക്കുറിച്ചുള്ള 
മാര്‍ക്സിയന്‍ സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍, യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍, ക്വാണ്ടംവ്യൂഹങ്ങള്‍ എന്ന 
പരികല്‍പ്പനയുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തി പരിശോധിക്കുമ്പോള്‍ മാ്രമേ 
പൂര്‍ണ്ണമായും സാധുവാകുന്നുള്ളൂു എന്നതും ഇവിടെ പ്രത്യേകം 
ശ്രദ്ധിക്കേണ്ടതാണ്‌. പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സാര്‍വത്രികമായ കോശഘടനയെ 
ക്കുറിച്ചുള്ള മേല്‍ വിവരിച്ച ശരിയായ ധാരണകളുടെ അഭാവത്തില്‍, 
മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സ്‌ യാന്ത്രികമായി പ്രയോഗിക്കപ്പെടുന്നതിന്നുള്ള 
എര്തരയോ ഉദാഹരണങ്ങള്‍ ചൂണ്ടിക്കാട്ടാന്‍ കഴിയും. അത്തരം 
യാഠ്രന്തികതകളാവട്ടെ, രപ്പായോഗികമായ നിരവധി പിഴവുകള്‍ക്ക്‌ 
ഇടയാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 

നമുക്കുചുറ്റുമുള്ള (പപഞ്ചത്തിലെ എല്ലാ വസ്തുക്കളും 
പ്രതിഭാസങ്ങളും ഇത്തരത്തിലുള്ള അദ്വൈതാത്മക കോശങ്ങളുടെ 
ക്രമാനുഗമായ ശ്രേണികളാല്‍ നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. (ബഹ്മകണങ്ങള്‍, 
ബലകണങ്ങള്‍, ക്വാര്‍ക്കുകള്‍, വിവിധതരം ദ്രവ്യകണങ്ങള്‍, ഫോട്ടോ 
ണുകള്‍, ഇലക്ട്രോണുകള്‍, പ്രോട്ടോണ്‍, ന്യൂട്രോണ്‍, വിവിധ 
അപാണുകണങ്ങള്‍, ആറ്റംന്യുക്ലിയസ്‌, വിവിധ ആറ്റങ്ങള്‍, വിവിധ തന്മാത്ര 
കള്‍, പോളിമറുകള്‍, ക്രിസ്റ്റലുകള്‍, ജൈവതന്മാത്രകള്‍, ജീവകോശങ്ങള്‍, 
ജീവികള്‍, സമൂഹങ്ങള്‍ എന്നിവയെല്ലാം ഈ നിലയില്‍ വൃത്യസ്ത 
തലങ്ങളിലുള്ള ക്വാണ്ടംവ്യൂഹങ്ങള്‍ അഥവാ കോശങ്ങളാണ്‌. 
അവയ്‌ക്കോരോന്നിനും തനതായ അളവുകളും ഗുണങ്ങളും ഉണ്ട്‌. 
അവയുടെ അളവുകളില്‍ വരുന്ന മാറ്റങ്ങള്‍ കോശഘടനയെയും അവയുടെ 
കോശഗുണങ്ങളെയും മാറ്റുകയും ചെയ്യും. ഇവയൊന്നിനെയും, അവയുടെ 
തനതായ ഗുണങ്ങള്‍ നഷ്ടപ്പെടുത്താതെ ലഘുഘടകങ്ങളായി 
വിഭജിക്കാനും സാദ്ധ്യമല്ലല്ലേോ. സകലവസ്തുക്കള്‍ക്കും ഇത്തരത്തില്‍ ഒരു 
കോശഘടനയുണ്ടെന്നും ഓരോ കോശവും കൂടുതല്‍ ലളിതങ്ങളായ 
ഘടകകോശങ്ങള്‍ കൂടിച്ചേര്‍ന്നുണ്ടാകുന്ന ഉപരികോശങ്ങളാണ്‌ എന്നും 
അങ്ങിനെ കോശങ്ങളുടെ അനന്തമായ ഒരു ശ്രേണിയാണ്‌ ഈ 


ടവ ലാശാവി്‌ 
പം 


പ്രപഞ്ചമെന്നും ഉള്ള നിരീക്ഷണമാണ്‌ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സിന്റെ അഥവാ 
കോശാദ്വൈതത്തിന്റെ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തിനടിസ്ഥാനം. 


ഓരോ കോശത്തിലും വിചരീതദിശകളില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന 
ധനബലത്തിന്റെയും ജൂണബലത്തിന്റെയും സവിശേഷമായ ഒരു സന്തുലനം 
നിലനില്‍ക്കുന്നു. വിരുദ്ധ പ്രവണതകളെ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്ന വിപരീത 
ഘടകങ്ങളുടെ രൂപത്തിലാണ്‌ ഇവ ഓരോ കോശത്തിലും 
(പതൃക്ഷപ്പെടുന്നത്‌. കോശത്തിലെ കോശത്തിന്റെ നിലനില്‍പ്പിനെ 
നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌ അദ്വൈതബലത്തിന്റെ ഈ സന്തുലനം ആണ്‌. ഈ 
സന്തുലനം ഏതെങ്കിലും വിധത്തില്‍ നഷ്ടപ്പെടുന്നപക്ഷം കോശത്തിന്‌ 
അതായി പിന്നെയും നിലനില്‍ക്കാനാവില്ല. ഒന്നുകില്‍ കോശം ലളിതങ്ങളായ 
ഘടകകോശങ്ങളായി വിഭജിക്കപ്പെടുന്നു. അല്ലെങ്കില്‍ വ്യത്യസ്തമായ 
അളവുകളും ഗുണങ്ങളും ഉള്ള പുതിയ സങ്കീര്‍ണ്ണ കോശങ്ങളായി 
പുനഃസംഘടിപ്പിക്കപ്പെടുന്നു. പ്രപഞ്ചത്തിലെ എല്ലാ മാറ്റങ്ങളുടെയും 
വികാസങ്ങളുടെയും അടിസ്ഥാനം ഈ പ്രതിഭാസം തന്നെയാണ്‌. 


“ വിപരീതങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള ഐക്യവും സമരവും” എന്ന 
മാര്‍ക്സിയന്‍ പരികല്‍പ്പനയുടെ യഥാര്‍ത്ഥമായ അടിസ്ഥാനവും കൃത്യമായ 
ഡൈനാമിക്സും ഇപ്പോള്‍ ഏറെ വ്ൃക്തമാകുന്നുണ്ടല്ലേ. വിപരീതങ്ങളുടെ 
കോശഘടനയെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ നിരീക്ഷണമാണ്‌ മാര്‍ക്‌സിയന്‍ 
ഡയലക്ടിക്സില്‍ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ അഥവാ കോശാദ്വൈതം 
കൂട്ടിച്ചേര്‍ക്കുന്ന മറ്റൊരു സുപ്രധാന ഘടകം. എല്ലാ വസ്തുക്കളിലും 
“വിപരീതങ്ങള്‍' നിലനില്‍ക്കുന്നു എന്ന്‌ കണ്ടെത്തുന്നതില്‍ മാര്‍ക്സിയന്‍ 
ഡയലക്ടിക്സ്‌ വിജയിച്ചുവെങ്കിലും, അദ്വൈതബലം, വിപരീതങ്ങളുടെ 
ജണ-ധനസ്വഭാവങ്ങള്‍, സാര്‍വ്രതികമായ കോശഘടന മുതലായവ 
മനസ്സിലാക്കുന്നതില്‍ അത്‌ പരാജയപ്പെട്ടു. ഈ പരാജയമാണ്‌, 
മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ ദര്‍ശനപരവും രീതിശാസ്ര്രപരവും ആയ ഗുരുതരമായ 
നിരവധി പരിമിതികള്‍ക്ക്‌ ഇടയാക്കുന്നത്‌ എന്ന്‌ സുക്ഷ്മവിശകലനത്തില്‍ 
മനസ്സിലാക്കാവുന്നതാണ്‌. 


(പപഞ്ചത്തിലെ എല്ലാ വസ്തുക്കളെയും (പതിഭാസങ്ങളെയും 
കോശങ്ങളുടെ ക്രമാനുഗതമായ ശ്രേണികള്‍ എന്ന നിലയിലാണ്‌ 
കോശാദ്വൈതം പരിശോധിക്കുന്നത്‌ എന്ന്‌ ഇതിനകം വ്യക്തമാക്ക 
പ്പെട്ടുവല്ലേഠ. മാര്‍ക്സിസം അനാവരണം ചെയ്ത ഡയലക്ടിക്സിന്റെ 
സാര്‍വ്രതികനിയമങ്ങള്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഈ 
കോശതലങ്ങളില്‍ മാര്രമാണ്‌. കോശങ്ങളെക്കുറിച്ചും അവയുടെ 
ശ്രേണീഘടനയെക്കുറിച്ചും അവയ്ക്കടിസ്ഥാനമായ അദ്വൈതബലത്തെ 
ക്കുറിച്ചും ഉള്ള ഈ പുതിയ ധാരണകളുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ പുനര്‍വായിക്കു 
മ്പോഴാണ്‌ ഡയലക്ടിക്‌ സിന്റെ ആഴവും സാദ്ധ്യതകളും നമുക്ക്‌ 


പൂര്‍ണ്ണമായും വെളിപ്പെടുന്നത്‌. 
ഏപ്രിൽ - ലു്‌ 06. ക്‌ 


“അളവിലുള്ള മാറ്റങ്ങള്‍ ഗുണത്തിലുള്ള മാറ്റങ്ങളായി മാറുന്നു" 
എന്ന മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സിന്റെ സിദ്ധാന്തം, കോശഘടനയെ 
ക്കുറിച്ചുള്ള ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സിന്റെ വെളിപ്പെടുത്തലുകളുമായി ബന്ധ 
പ്പെടുത്തി നാം മനസ്സിലാക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. എങ്കില്‍ മാത്രമേ വസ്തുക്കളിലെയും 
സമൂഹങ്ങളിലെയും മാറ്റങ്ങളുടെയും വികാസങ്ങളുടെയും യഥാര്‍ത്ഥ 
ഡൈനാമിക്സ്‌ തിരിച്ചറിയുന്നതിന്നും അവയില്‍ ഫലപ്രദമായി 
ഇടപെടുന്നതിനും സാദ്ധ്യമാവുകയുള്ളൂു. മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വേണ്ടിയുള്ള 
ഏതൊരു പ്രവര്‍ത്തനവും വസ്തുക്കളുടെയും പ്രതിഭാസങ്ങളുടെയും 
കോശഘടനയെക്കുറിച്ചും അവയില്‍ ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന സവിശേഷ 
വിപരീതങ്ങളെക്കുറിച്ചും ഉള്ള പഠനങ്ങളില്‍നിന്നാണ്‌ ആരംഭിക്കേണ്ടത്‌. നാം 
ഇടപെടുന്ന വസ്തുവിന്റെ അല്ലെങ്കില്‍ പ്രതിഭാസത്തിന്റെ സവിശേഷമായ 
കോശഘടന അനാവരണം ചെയ്യാന്‍ കഴിയാത്തപക്ഷം, ശരിയായ 
പ്രായോഗിക്പ്രവര്‍ത്തനം അസാദ്ധ്യം തന്നെയാണ്‌. പ്രത്യേകിച്ചും സാമൂഹ്യ 
പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കു വേണ്ടിയുള്ള വിപ്ലവ്പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെടു 
മ്പോള്‍, ശരിയായ തന്ത്രങ്ങളും അടവുകളും ആവിഷ്കരിക്കാന്‍ 
കഴിയണമെങ്കില്‍, സമൂഹത്തിന്റെ കോശഘടനയെയും അദ്വൈത 
ബലത്തെയും അടിസ്ഥാനപ്പെടുത്തിയുള്ള ഒരു രീതിശാസ്‌ രരം 
അത്യന്താപേക്ഷിതമാണ്‌. 


മാര്‍ക്‌സിയന്‍ രീതിശാസ്(തത്തില്‍, അതിന്റെ വിപ്ലവകരമായ 
സാമുഹ്യപ്രയുക്തിയില്‍ പ്രത്യേകിച്ചും, വൈരുദ്ധ്യങ്ങളുടെ വിശകലനം 
അതിപ്രധാനമാണല്ലേോ. വസ്തുക്കളുടെയും പ്രതിഭാസങ്ങളുടെയും 
കോശഘടനയെ ശരിയാംവിധം അനാവരണം ചെയ്യാതെ, അവയിലടങ്ങിയ 
വിപരീതങ്ങളെ നിര്‍വചിക്കാനോ ഡയലക്ടിക് സിന്റെ നിയമങ്ങളെ 
പ്രയോഗിക്കാനോ ശ്രമിക്കുന്നത്‌ യാന്ത്രികവും വരട്ടുതത്വവാദപരവുമായ 
സമീപനങ്ങളിലേക്കാണ്‌ നമ്മെ നയിക്കുക. മാര്‍ക്സിസത്തെക്കുറിച്ചുള്ള പല 
പുസ്‌ തകങ്ങളിലും, ഈ തെറ്റായ സമീപനങ്ങള്‍ക്കുള്ള നിരവധി 
ഉദാഹരണങ്ങള്‍ ചൂണ്ടിക്കാട്ടാന്‍ കഴിയും. പ്രയുക്തമാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ 
വിവിധ മേഖലകളില്‍ പലപ്പോഴായി സംഭവിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കുന്ന 
ഗുരുതരമായ പിഴവുകള്‍ക്ക്‌ അടിസ്ഥാനമായിട്ടുള്ളത്‌ മുഖ്യമായും ഈ 
പോരായ്മയാണെന്ന്‌ ഇപ്പോള്‍ നമുക്ക്‌ കൃത്യമായി തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിയുന്നു. 


യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍, അദ്വൈതബലത്തിന്റെ സമൂര്‍ത്ത രൂപങ്ങളായ 
വിപരീതങ്ങളുടെ സവിശേഷമായ പാരസ്പര്യരൂപങ്ങളാണ്‌ കോശങ്ങള്‍. 
കോശത്തെ നിലനിര്‍ത്തുന്ന വിപരീതങ്ങളില്‍ ഒന്ന്‌ ധനബലത്തെയും മറ്റേത്‌ 
ജണബലത്തെയും പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നു. കോശങ്ങളായി മാത്രമേ ഈ 
വിപരീതങ്ങള്‍ക്ക്‌ നിലനില്‍ക്കാനാവു. ലഘുകോശങ്ങള്‍ കൂടിച്ചേര്‍ന്ന്‌ 
കൂടുതല്‍ കൂടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണ്ണങ്ങളായ ഉപരികോശങ്ങള്‍ രൂപം കൊള്ളുന്നു. 
ഓരോ കോശത്തിലും ഘടകകോശങ്ങള്‍ ധനാത്മകമായും, ഉപരികോശ 
ഘടന ജണാത്മകമായും പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു. ഇത്തരം അദ്വൈതാത്മക 


കോശങ്ങളുടെ ഒരു അനന്തമായ ശ്രേണിയാണ്‌ പ്രപഞ്ചം. പ്രപഞ്ചത്തിലെ 
സകല വസ്തുക്കളും പ്രതിഭാസങ്ങളും പരസ്പരം ആശ്രയിച്ചും പരസ്പരം 
നിര്‍ണ്ണയിച്ചും ആണ്‌ നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌ എന്ന മാര്‍ക്‌സിയന്‍ 
ഡയലക്ടിക്സിന്റെ നിലപാടിനെ ഈ വീക്ഷണ കോണിലൂടെ കാണു 
മ്പോഴാണ്‌ അതിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ അര്‍ത്ഥവ്യാപ്തി അനുഭവഗോചരമാവുന്നത്‌. 


മറ്റെരു തരത്തില്‍ വിശദീകരിച്ചാല്‍, പ്രപഞ്ചത്തിലെ സകല 
വസ്തുക്കളും പ്രതിഭാസങ്ങളും ഒരേ അടിസ്ഥാനബലത്തിന്റെ, അഥവാ 
അദ്വൈതബലത്തിന്റെ, വ്യത്യസ്ത ക്വാണ്ടം അവസ്ഥകളാണ്‌. വൈവിദ്ധ്യ 
മാര്‍ന്ന എല്ലാ പ്രപഞ്ച പ്രക്രിയകളും മാറ്റങ്ങളും വികാസങ്ങളും ഒരേ 
പദാര്‍ത്ഥചലനത്തിന്റെ വ്ൃത്ൃയസ്ത ക്വാണ്ടം രൂപങ്ങളാണ്‌. എല്ലാ 
(്രകൃതിനിയമങ്ങളിലും അന്തര്‍ഭവിച്ചിരിക്കുന്നത്‌ ഒരേ അടിസ്ഥാന നിയമം 
തന്നെയാണ്‌. [പപഞ്ചത്തിന്റെ സാര്‍വ്രതികമായ ഏകത്വം എന്ന 
മാര്‍ക്‌സിസത്തിന്റെ പരികല്‍പ്പന ഇവിടെ കൂടുതല്‍ ആഴത്തില്‍ 
വെളിവാകുന്നു. 

പ്രപഞ്ചഘടനയെ അദ്ധൈതാത്മകകോശങ്ങളുടെ അതിസങ്കീര്‍ 
ണ്ണവും അനന്തവുമായ ഒരു ശ്രേണി എന്ന നിലയില്‍ ആണ്‌ ക്വാണ്ടം 
ഡയലക്ടിക്സ്‌ അഥവാ കോശാദ്വൈതം പരിശോധിക്കുന്നത്‌. ഓരോ 
കോശവും, ഒരേസമയംതന്നെ, കുടുതല്‍ ലളിതങ്ങളായ ഘടകകോശ 
ങ്ങളുടെ ഉപരികോശങ്ങളായും, അതിനുമുകളിലുള്ള ഉപരികോശങ്ങളുടെ 
ഘടകകോശങ്ങളായും വര്‍ത്തിക്കുന്നു. ഇങ്ങിനെയാണ്‌ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ 
കോശശ്രേണി ((വ്ധദ്ധഡയണ 5695) രൂപം കൊണ്ടിരിക്കുന്നത്‌. ഈ വിധത്തില്‍, 
ഏതൊരു വസ്തുവിലും പ്രതിഭാസത്തിലും ക്വാണ്ടം വ്യൂഹങ്ങളുടെ 
ക്രമാനുഗതമായ ഒരു ശ്രേണി തന്നെ അടങ്ങിയിരിക്കുന്നതായിക്കാണാം. 
ഇതാണ്‌ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ കോശഘടന. സാര്‍വ്ര്രികമായ ഈ കോശഘടന 
മനസ്സിലാക്കുക എന്നത്‌ ശരിയായ ഒരു സമഗ്രമായ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്‌ 
അത്ൃന്താപേക്ഷിതമാണ്‌. അതിസൂക്ഷ്‌ മങ്ങളായ (ബഹ്മകണങ്ങളും 
ബലകണങ്ങളും ക്വാര്‍ക്കുകളും അപാണുകണങ്ങളും തൊട്ട്‌, (പ്രപഞ്ചമെന്ന 
അതിബൃഹത്തായ മഹാകോശംവരെ ഉള്‍പ്പെടുന്ന ഒരു ശ്രേണിയാണത്‌. 
ഓരോ കോശത്തിനും അതിന്റേതായ അളവും ഗുണവും മാനവും ഉണ്ട്‌. 
സ്വന്തം ഘടകകോശങ്ങളില്‍നിന്നും, ഉപരികോശങ്ങളില്‍ നിന്നും ഒരു 
സവിശേഷകോശത്തെ വൃത്യസ്തമാക്കുന്നത്‌ ഈ സവിശേഷമായ അളവും 
ഗുണവും മാനവുമാണ്‌. അത്‌ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നതാകട്ടെ, പ്രസ്തുത ക്വാണ്ടം 
വ്യൂഹത്തില്‍ ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന അടിസ്ഥാന അദ്വൈതബലത്തിന്റെ 
സവിശേഷ പാരസ്പര്യവുമാണ്‌, അദ്വൈതാത്മകതയുടെ ചലനനിയമങ്ങള്‍ 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നതും ഈ ക്വാണ്ടം വ്യൂഹങ്ങളിലാണ്‌. 


സാര്‍വ്രതികമായ അദ്വൈതബലവും, അവയുടെ പാരസ്പര്യ 
രൂപങ്ങളായ കോശങ്ങളുടെ അനന്തമായ ശ്രേണിയും, അല്ലാതെ ഈ 


പ്രപഞ്ചത്തില്‍ മറ്റൊന്നും നിലനില്‍ക്കുന്നില്ല. ഈ കോശശ്രേണികള്‍ ഇന്ദ്രിയ 
സംവേദനത്തിലൂടെ വ്യത്യസ്ത വസ്തുക്കളായി (൦0൮6൦5) നമ്മുടെ 
ബോധത്തില്‍ പ്രതിഫലിപ്പിക്കപ്പെടുന്നു. ഇതാണ്‌ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ 
അഥവാ കോശാദ്ധൈതം മുന്നോട്ടുവെക്കുന്ന പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്റെ 
കാതല്‍. 


ജണ-ധനബലങ്ങളുടെ നിരന്തരമായ പരസ്പരപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ 
ഫലമായി, ലഘുകോശങ്ങള്‍ കൂടിച്ചേര്‍ന്ന്‌ സങ്കീര്‍ണ്ണുഘടനകളുള്ള പുതിയ 
പുതിയ ഉപരികോശങ്ങള്‍ രൂപം കൊള്ളുന്നു. ഉപരികോശങ്ങള്‍ക്ക്‌, 
അവയുടെ ഘടകകോശങ്ങളില്‍ നിന്നും തികച്ചും വ്യത്യസ്തമായ ക്വാണ്ടം 
ഗുണങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിരിക്കും. ഏതൊരു ഉപരികോശവും, അതിലടങ്ങിയിട്ടുള്ള 
ഘടകകോശങ്ങളേക്കാള്‍ ഘടനാപരമായും ഗുണപരമായും സങ്കീര്‍ണ്ണമായി 
രിക്കും. മാത്രമല്ല, ഘടകകോശങ്ങളും അവയുടെ ഉപരികോശഘടനയും 
തമ്മില്‍ ഒരു നിരന്തര വൈരുദ്ധ്യം നിലനില്‍ക്കുകയും ചെയ്യും. ഏതൊരു 
കോശത്തിന്റെയും ഉപരികോശഘടന ജണബലത്തെയും അതിലെ 
ഘടകകോശങ്ങള്‍ ധനബലത്തെയും പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു. തങ്ങളെ 
ബന്ധിച്ചുനിര്‍ത്തുന്ന ഉപരികോശഘടനയെ തകര്‍ക്കുന്നതിന്നും, 
ഉപരികോശത്തില്‍നിന്ന്‌ സ്വത്ന്ത്രമാകുന്നതിന്നും ഘടകകോശങ്ങള്‍ 
നിരന്തരം ശ്രമിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കും. അങ്ങിനെയാണ്‌ ധനബലം 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. ഉപരികോശമാകട്ടെ, സ്വന്തം കോശഘടന 
നിലനിര്‍ത്തുന്നതിന്നും ഘടകകോശങ്ങളെ നിലക്കുനിര്‍ത്തുന്നതിനും 
ശ്രമിക്കുന്നു. അങ്ങിനെയാണ്‌ ജണബലം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. ഉപരികോശ 
ഘടനയും ഘടകകോശങ്ങളും തമ്മിലുള്ള ഈ നിരന്തര സംഘര്‍ഷങ്ങളുടെ 
ഒരു ചലനാത്മക സന്തുലനമായിട്ടാണ്‌ (ദനം ഒ്ധി0ന്ധസ) ഏതൊരു 
കോശവും നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. ഉള്ളടക്കവും രൂപവും തമ്മിലുള്ള ബന്ധം, 
വിപരീതങ്ങളുടെ ഐക്യവും സമരവും, തുടങ്ങിയ മാര്‍ക്‌സിയന്‍ 
ഡയലക്ടിക് സിന്റെ സിദ്ധാന്തങ്ങളെ അതിന്റെ പൂര്‍ണ്ണതയില്‍ 
മനസ്സിലാക്കാന്‍ നമുക്കിപ്പോള്‍ കഴിയുന്നു. 


ഉപരികോശഘടനയും ഘടകകോശങ്ങളും തമ്മിലുള്ള ഈ 
നിരന്തരമായ സംഘര്‍ഷം, ഒന്നുകില്‍ കോശത്തിന്റെ വിനാശാത്മകമായ 
വിഘടനത്തിലേക്കോ അല്ലെങ്കില്‍ അതിന്റെ വികാസാത്മകവും സങ്കീര്‍ണ്ണ 
നാത്മകവും ആയ പുനഃസംഘടനയിലേക്കോ നയിക്കുന്നു. ധനബലം 
ഏതൊരു കോശത്തിലും ബഹിര്‍മുഖമായി, വിഘടനാത്മകമായി 
(പവര്‍ത്തിക്കുന്നു. കോശത്തിന്റെ നിലവിലുള്ള ഘടനയെ തകര്‍ക്കു 
ന്നതിന്നും ലഘുകോശങ്ങളായി വിഘടിപ്പിക്കുന്നതിന്നും ശ്രമിച്ചുകൊണ്ടേയി 
രിക്കുന്നു. മറ്റു കോശങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ അവയുടെ ചലന്റപ്രകിയയുടെ ഭാഗമായി 
പുറംതള്ളപ്പെടുന്ന അധിക ധനബലം നിരന്തരമായി കോശത്തിനകത്തേക്ക്‌ 
കടന്നുവരികയും അതിലെ ധനബലത്തിന്റെ അളവ്‌ വര്‍ദ്ധിക്കാനിട 
യാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ഘടകകോശങ്ങള്‍ തല്‍ഫലമായി ഉത്തേജിക്ക 
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പ്പെടുന്നു. ണബലമാകട്ടെ, അങ്ങിനെ കടന്നുവരുന്ന അധിക ധനബലത്തെ 
പുറന്തള്ളുന്നതിന്നും, കോശത്തിന്റെ ഘടന നിലനിര്‍ത്തുന്നതിനും അതിലെ 
ഘടകകോശങ്ങളെ കൂട്ടിയോജിപ്പിക്കുന്നതിന്നും ശ്രമിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 
ഈ പ്രരകിയയാണ്‌ വിപരീതങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള സമരമായി 
(്രത്ൃക്ഷപ്പെടുന്നത്‌. ധനബലത്തിന്റെ സ്വാധീനം വര്‍ദ്ധിച്ചിരിക്കുകയും, 
്ടണബലത്തിന്‌ അതിനെ വേണ്ടത്ര പുറന്തള്ളാനോ ചെറുത്തുനില്‍ക്കാനോ 
കഴിയാതിരിക്കുകയും ചെയ്യുമ്പോള്‍ കോശത്തിന്റെ ആന്തരിക 
ജണ-ധനബല സന്തുലനം തകരുകയും അത്‌ വിഘടിപ്പിക്കപ്പെടുകയും 
ചെയ്യുന്നു. അല്ലെങ്കില്‍ അധികമായ ധനബലത്തെക്കൂടി ഉള്‍ക്കൊള്ളത്തക്ക 
വിധത്തില്‍, ഒരു പുതിയ തലത്തില്‍ കോശം പുനഃസംഘടിപ്പിക്കപ്പെടുന്നു. 
ഒരു പുതിയ ജണ-ധന ബലസന്തുലനം നിലവില്‍ വരുന്നു. ഇത്തരം 
പുനഃസംഘടനയാണ്‌ സങ്കീര്‍ണ്ണനത്തിനും വികാസത്തിനും മാറ്റത്തിനും 
ഇടയാക്കുന്നത്‌. 

(പപഞ്ചത്തില്‍ ഉണ്ടാവുന്ന എല്ലാ ഗുണപരമായ മാറ്റങ്ങളും 
കോശഘടനയുടെ തലത്തിലാണ്‌ സംഭവിക്കുന്നത്‌. ജൂണ-ധന ബലങ്ങളുടെ 
പരസ്‌ പരപ്രവര്‍ത്തനഫലമായി, നിലവിലുള്ള കോശങ്ങള്‍ ഘടക 
കോശങ്ങളായി വിഘടിപ്പിക്കപ്പെടുകയോ പലതരം ലഘുകോശങ്ങള്‍ 
കൂടിച്ചേര്‍ന്ന്‌ സങ്കീര്‍ണ്ണങ്ങളായ പുതിയ കോശങ്ങള്‍ രൂപം കൊള്ളുകയോ 
നിലവിലുള്ള കോശങ്ങള്‍തന്നെ വൃതൃസ്തമായ ഘടനയില്‍ 
പുനഃക്രമീകരിക്കപ്പെടുകയോ ചെയ്യുന്ന പ്രക്രിയകളാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ഗുണപരമായ മാറ്റങ്ങള്‍” അഥവാ ക്വാണ്ടം മാറ്റങ്ങള്‍. വിഘടനങ്ങളും 
കൂടിച്ചേരലുകളും (ര്രമീകരണങ്ങളും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന സങ്കീര്‍ണ്ണങ്ങളായ 
പ്രരകിയകളാണവ. അങ്ങിനെയാണ്‌ എല്ലാ വികാസ-പരിണാമ പ്രരകിയകളും 
സംഭവിക്കുന്നത്‌. പദാര്‍ഥപരിണാമ്ര്രകരിയകളെ അദ്വൈതബലത്തിന്റെയും 
കോശഘടനയുടെയും കാഴ്ച്ചപ്പാടിലൂടെ ഈ വിധത്തില്‍ വിശകലനം 
ചെയ്യുന്ന ഒരു പുതിയ രീതിശാസ്ധ്രംതന്നെ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ 
അഥവാ കോശാദ്ദൈതം വികസിപ്പിച്ചെടുത്തിരിക്കുന്നു. 


പ്രപഞ്ചത്തില്‍ എല്ലാ വസ്തുക്കളും പ്രതിഭാസങ്ങളും പരസ്പരം 
ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു, പരസ്‌ പരം നിര്‍ണ്ണയിക്കുകയും നിര്‍ണ്ണയിക്ക 
പ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നു എന്ന മാര്‍ക്സിയന്‍ സിദ്ധാന്തം കൃത്യമായി 
മനസ്സിലാക്കണമെങ്കില്‍ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ കോശശ്രേണീഘടനയെക്കുറിച്ചുള്ള 
ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്‌ സിന്റെ വിശദീകരണവുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തി 
വായിക്കേണ്ടതാണ്‌. ഒരു വസ്തുവിനെയോ പ്രതിഭാസത്തെയോ 
പഠനവിധേയമാക്കണമെങ്കില്‍, അവയിലടങ്ങിയ വിഭിന്ന കോശങ്ങളെയും 
അവയുടെ കോശശ്രേണീഘടനയെയും ആണ്‌ നാം മുഖ്യമായും 
അനാവരണം ചെയ്യേണ്ടത്‌ എന്നാണിതിന്നര്‍ത്ഥം. നാം പഠിക്കുന്ന 
വസ്തുവിനെ അല്ലെങ്കില്‍ പ്രതിഭാസത്തെ, ഘടകകോശങ്ങളുടെ 
ഉപരികോശമെന്നനിലയിലും ഉപരികോശങ്ങളുടെ ഘടകകോശ 
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മെന്നനിലയിലും നാം പരിശോധിക്കണം. ഈ കോശശ്രേണികളുടെ വിഭിന്ന 
തലങ്ങളിലടങ്ങിയ വിപരീതങ്ങളെ കണ്ടെത്തി പരിശോധിക്കുമ്പോള്‍ മാത്രമെ 
യഥാര്‍ത്ഥ ഡയലക്ടിക്കല്‍ രീതി സംഭവിക്കുന്നുള്ളൂ. 


ഡയലക്ടിക്സിന്നടിസ്ഥാനമായ വിപരീതങ്ങള്‍ കോശങ്ങളിലാണ്‌ 
നിലനില്‍ക്കുകയും പരസ്പരം പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും ചെയ്യുന്നത്‌. 
സത്യത്തില്‍, കോശങ്ങള്‍ എന്നത്‌ അദ്ദവൈതാത്മക വിപരീതങ്ങളുടെ 
പാരസ്പര്യത്തിലൂടെ രൂപംകൊള്ളുന്ന ക്വാണ്ടം അവസ്ഥകള്‍ തന്നെയാണ്‌. 
ഓരോ കോശവും ഒരു “അദ്വൈത” മാണ്‌ എന്ന്‌ പറയാം. 


ജണബലം അന്തര്‍മുഖദിശയില്‍ സംയോജകമായും ധനബലം 
ബഹിര്‍മുഖ ദിശയില്‍ വിയോജകമായും പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നതിനാല്‍ ഏതൊരു 
കോശത്തിനും ഒരു വര്‍ത്തുളമായ ആകൃതി കൈവരുന്നു. സ്പേസിന്റെ 
അടിസ്ഥാനപരമായ ആകൃതി വര്‍ത്തുളമാണ്‌. ഈ അടിസ്ഥാന വര്‍ത്തുളത 
അഥവാ ഗോളാകൃതി എന്ന ജ്യാമിതീയ ഘടന ആണ്‌ സ്പേസിനെ നമുക്ക്‌ 
ത്രിമാനമായി അനുഭവപ്പെടുത്തുന്നത്‌. ഇന്ദ്രിയഗോചരമായ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ 
ര്രിമാനതയുടെ അടിസ്ഥാനം ഈ ഗോളാകൃതി തന്നെയാണ്‌. 
കോശവര്‍ത്തുളതയുടെ ഇന്ദ്രിയനിഷ്ഠ പ്രതിഫലനമാണ്‌ (തിമാനത. 
കോശഘടന സങ്കീര്‍ണ്ണമാകുംതോറും, ഈ വര്‍ത്തുളാകൃതി 
(ക്രമാനുഗതമായി സങ്കീര്‍ണ്ണമായിത്തീരുകയും ചെയ്യും. ചുഴികള്‍, 
വൃത്തങ്ങള്‍, ഗോളങ്ങള്‍, സര്‍പ്പിലങ്ങള്‍, തരംഗങ്ങള്‍, പിരിയന്‍കോണികള്‍, 
ചാക്രികത, താളാത്മകത തുടങ്ങി, അടിസ്ഥാനപരമായ ഈ വര്‍ത്തുളത 
പലവിധ സങ്കീര്‍ണ്ണ ജ്യാമിതീയ അസ്തിത്വരുപങ്ങളില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെടുന്നു. 
പ്രപഞ്ചത്തിലെ അദ്വൈതാത്മകതയുടെ പ്രാഥമിക രൂപം എന്ന നിലയില്‍, 
ഗോളത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അദ്വൈതാത്മക പഠനം ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സില്‍ 
അതിപ്രധാനമാണ്‌. അദ്വൈതബലങ്ങളുടെ പാരസ്പര്യങ്ങളെ നിര്‍ണ്ണയി 
ക്കുന്ന പരമമായ ഒരു ഗണിതശാസ്‌ (ത ഫോര്‍മുല നിര്‍ദ്ധാരണം 
ചെയ്തെടുക്കാന്‍ ഗോളത്തെക്കുറിച്ചുള്ള പഠനങ്ങള്‍ നമ്മെ സഹായിക്കും. 
അത്തരം ഒരു ഫോര്‍മുലതന്നെയായിരിക്കും പരമസത്യത്തിന്റെ താക്കോല്‍ 
അഥവാ 11നലം 11൩൦൩ ൨്‌1സബന്്ണള. 


മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സ്‌, പ്രപഞ്ച്പ്രതിഭാസങ്ങളിലെ ഇത്തരം 
ദ്വന്ദാത്മക ഏകത്വങ്ങളെ നിരീക്ഷിക്കുകയും വിശകലനം ചെയ്യുകയും 
അവയില്‍ ഇടപെടുകയും ചെയ്യുന്ന ഒരു ശാസ്ധ്രീയ രീതിശാസ്ത്രം 
ആവിഷ്‌കരിച്ചു വെങ്കിലും, ഈ വിപരീതങ്ങളില്‍ അടങ്ങിയിരിക്കുന്ന 
ജണാത്മക-ധനാത്മക ഘടകങ്ങളെ അനാവരണം ചെയ്യുകയുണ്ടായില്ല. 
പ്രഞ്ചത്തിലെ സകലവസ്തുക്കളിലും പ്രതിഭാസങ്ങളിലും വിപരീതങ്ങള്‍ 
അടങ്ങിയിരിക്കുന്നു എന്ന നിരീക്ഷണമാണല്ലേോ മാര്‍ക്‌സിയന്‍ 
ഡയലക്ടിക്സിന്റെ കാതല്‍. ഈ വിപരീതങ്ങള്‍ തമ്മില്‍ ഒരേ സമയം 
ഐകൃത്തിന്റെയും സമരത്തിന്റെയും ആയ ഒരു ബന്ധം നിലനില്‍ക്കുന്നു. 


ട്വ ാകാധിഷ്‌ 
്ക്-: 


1] 


ഐക്യം ആപേക്ഷികവും സമരം കേവലവുമാണ്‌. സമരമാണ്‌ ചലനത്തിനും 
വികാസത്തിനും മാറ്റങ്ങള്‍ക്കും കാരണം. വിപരീതങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ 
ധാരണയെ അടിസ്ഥാനപ്പെടുത്തിയാണ്‌ മാര്‍ക്‌സിസത്തിന്റെ (്രപഞ്ച 
വീക്ഷണവും രീതിശാസ്ധ്രവും രൂപപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ളത്‌. വസ്തുക്കളി 
ലടങ്ങിയിരിക്കുന്ന വിപരീതങ്ങളുടെ പരസ്പര പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെക്കുറിച്ചും 
അവ തമ്മിലുള്ള ഐകൃത്തെയും സമരത്തെയുംകുറിച്ചും അല്ലാതെ, 
അവയുടെ അടിസ്ഥാനപരമായ ഉണാത്മക-ധനാത്മക സ്വഭാവങ്ങളെ 
ക്കുറിച്ചുള്ള പരിശോധന മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സ്‌ ഏറ്റെടുത്തു 
കാണുന്നില്ല. സവിശേഷ വസ്തുക്കളിലെ വിപരീതങ്ങള്‍, സാര്‍വ്രതികമായ 
ഏതെങ്കിലും വിപരീതങ്ങളുടെ ഭാഗമാണോ വിപരീതങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
സാര്‍വവത്രികമായ ഒരു ദിശയോ പൊതുസ്വഭാവങ്ങളോ ഉണ്ടോ തുടങ്ങിയ 
കാര്യങ്ങളൊന്നും മാര്‍ക്സിസം വിശകലനം ചെയ്യുന്നില്ല എന്ന്‌ കാണാം. 
വിപരീതങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണമായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന സാര്‍വ്രതികമായ 
അദ്വൈതബലത്തെ കാണാതെ പോയതാണ്‌ ഇതിന്നു കാരണം. 
വിപരീതങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണം എന്ത്‌ എന്ന ചോദ്യം പോലും മാര്‍ക്സിസം 
ഒരിക്കലും ഉന്നയിക്കുന്നില്ലല്ലേോ. തീര്‍ച്ചയായും ഇത്‌ മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ ഒരു 
ഗൌരവതരമായ പരിമിതി തന്നെയാണ്‌. 


വിപരീതങ്ങള്‍ എന്ന പ്രതിഭാസത്തിനു അടിസ്ഥാനം, സാര്‍വ്ത്രി 
കമായ അദ്വൈതബലം ആണെന്ന്‌ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ വ്യക്തമായി 
കാട്ടിത്തന്നിരിക്കുന്നു. ഏതൊരു വസ്തുവിലും (പത്യക്ഷപ്പെടുന്ന 
വിപരീതങ്ങളില്‍, ഒന്ന്‌ ധനബലത്തെയും മറ്റേത്‌ ജണബലത്തെയും 
പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നവയായിരിക്കും എന്നാണ്‌ ഇതിന്നര്‍ത്ഥം. സവിശേഷ 
വസ്തുക്കളില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെടുന്ന വിപരീതങ്ങളെ ഒറ്റപ്പെടുത്തി പരിശോധി 
ക്കുന്നതിന്നുപകരം, പ്രപഞ്ചത്തില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്ന സാര്‍വത്രികമായ 
അദ്ദൈതബലത്തിന്റെ മൂര്‍ത്തരുപങ്ങളായി അവയെ മനസ്സിലാക്കാന്‍ നമുക്ക്‌ 
ഇപ്പോള്‍ സാധ്യമാകുന്നു. ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സിന്റെ ആവിര്‍ഭാവത്തോടെ, 
വിപരീതങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള പഠനം കൂടുതല്‍ കൃത്യവും ശാസ്ത്രീയവും 
ആയിത്തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. 


മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സിന്റെ സിദ്ധാന്തങ്ങളെ, അദ്വൈതബല 
ത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ പുതിയ ധാരണയുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ വിശകലനം 
ചെയ്യുമ്പോഴാണ്‌ അവയുടെ സര്‍വസ്പര്‍ശിയായ പ്രസക്തിയും ശക്തിയും 
നമുക്കു പൂര്‍ണ്ണമായും വെളിവാകുന്നത്‌. വിപരീതങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള 
ഐക്യത്തിനും സമരത്തിനും കാരണം ധനബലവും ടടണബലവും ആണ്‌ 
എന്ന നിര്‍ണ്ണായക വസ്തുത മാര്‍ക്സിസം കാണാതെ പോയി എന്നത്‌ 
അത്ഭുതകരമാണ്‌. വസ്‌തുക്കളുടെ നിലനില്‍പ്പിനും ചലനത്തിനും 
വികാസത്തിനും പ്രേരകമായി വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌ ട്ടണ-ധനബലങ്ങളുടെ 
പരസ്പരപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളാണ്‌ എന്നുകൂടി തിരിച്ചറിയേണ്ടതായിരുന്നു. 


മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സില്‍നിന്നും മുന്നോട്ടുള്ള നിര്‍ണ്ണാ 
യകമായ ഒരു ചുവടുവെപ്പു തന്നെയാണ്‌ ഇവിടെ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ 
സാധിച്ചിരിക്കുന്നത്‌ എന്നത്‌ നിസ്തര്‍ക്കമായ വസ്തുതയാണ്‌. പ്രയുക്തി 
പരമായും രീതിശാസ്ധര്രപരമായും ഇതിന്‌ ഏറെ പ്രാധാന്യവുമുണ്ട്‌. 
ഏതൊരു വസ്തുവിലും പ്രതിഭാസത്തിലും പ്രത്ൃക്ഷപ്പെടുന്ന സവിശേഷ 
വിപരീതങ്ങളില്‍, ഉണബലത്തെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നത്‌ ഏതാണെന്നും 
ധനബലത്തെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നത്‌ ഏതാണെന്നും തിരിച്ചറിയേണ്ടത്‌ 
ഡയലക്ടിക്സിന്റെ പ്രയുക്തിയില്‍ അതിപ്രധാനമാണ്‌. അങ്ങിനെ മാത്രമേ, 
പ്രായോഗികമായി ശരിയായ ഒരു നിലപാടെടുക്കാനും പ്രര്രിയകളില്‍ 
ശരിയാം വിധം ഇടപെടുന്നതിന്നും നമുക്ക്‌ കഴിയുകയുള്ളു. അതുകൊണ്ടു 
തന്നെ, മാര്‍ക്‌സിസത്തിന്റെ ശ്രയുക്തിയില്‍ സംഭവിക്കാനിടയുള്ള 
ഗുരുതരമായ പിഴവുകള്‍ ഒരതിരുവരെ തടയുന്നതിന്ന്‌ ക്വാണ്ടം 
ഡയലക്ടിക്സ്‌ പ്രദാനം ചെയ്യുന്ന ഈ തിരിച്ചറിവ്‌ നമ്മെ പ്രാപ്തരാക്കുന്നു. 
വിപരീതങ്ങള്‍ എന്ന സാവര്‍ത്രിക പ്രതിഭാസം 


പദാര്‍ത്ഥത്തില്‍ പിണ്ഡവും സ്പേസും എന്നതു പോലെത്തന്നെ, 
ജണ-ധനബലങ്ങള്‍ എല്ലാ (പതിഭാസങ്ങളിലും എല്ലായ്‌ പ്പോഴും 
അദ്വൈതങ്ങളായിട്ടാണ്‌ നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. ഏതൊരു വസ്തുവിനെയും 
പ്രതിഭാസത്തെയും അതിലടങ്ങിയ വിപരീതങ്ങളായി നമുക്ക്‌ വ്യവച്ലേദിച്ച്‌ 
പഠിക്കാവുന്നതാണ്‌. അതാണ്‌ ഡയലക്ടിക്കല്‍ രീതി. ഏതൊരു 
വിപരീതത്തിലെയും ഒരു ഘടകം ജണബലത്തേയും മറ്റേത്‌ 
ധനബലത്തെയും പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നവയായിരിക്കും. അദ്ധൈതങ്ങളുടെ 
എണ്ണമറ്റ ഉദാഹരണങ്ങള്‍ നമുക്കു ചുറ്റുപാടുകളില്‍ ചൂണ്ടിക്കാട്ടാവു 
ന്നതാണ്‌. പ്രപഞ്ചപ്രതിഭാസങ്ങളിലെ ഇത്തരം “അദ്വൈത'ങ്ങളെ കണ്ടെത്തി 
ശരിയായ വിധത്തില്‍ വിശകലനം ചെയ്യുക എന്നതുതന്നെയാണ്‌ അവയെ 
പഠിക്കുന്നതിന്നുള്ള ഏറ്റവും നല്ല മാര്‍ഗ്ഗം. ഈ പഠനരീതിയെ 
“കോശാദല്വൈതരീതി' (റധദ്ബന്ന 101 ഗോല്‍ 60൨00) എന്ന്‌ വിളിക്കാം. 


അദ്ദൈതങ്ങളിലടങ്ങിയ ഒരു ഘടകത്തെ ജൂണബലമായും മറ്റേതിനെ 
ധനബലമായും വ്യവച്ഛേദിക്കുമ്പോള്‍, അത്തരം ഒരു വ്യവച്ചേദനം ലളിതമോ 
കേവലമോ അല്ല എന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കേണ്ടത്‌ അദ്വൈതാത്മകരീതിയുടെ 
പ്രയോഗത്തില്‍ അത്യന്തം പ്രധാനമാണ്‌. അല്ലാത്തപക്ഷം നാം യാന്ത്രികത 
യിലേക്കും കൃ്രിമത്വത്തിലേക്കും ഗുരുതരമായ പിഴവുകളിലേക്കും 
വഴുതിവീഴാനിടയാകും. ജണാത്മകഘടകത്തില്‍ത്തന്നെ ധനാത്മകമായ ഒരു 
വശവും, ധനാത്മകഘടകത്തില്‍ത്തന്നെ ജണാത്മകമായ ഒരു വശവും 
എല്ലായ്പ്പോഴും ഉള്‍ച്ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. അവ ഒരിക്കലും പരസ്പരം കേവല 
സ്വത്രന്രങ്ങളല്ല. ഘടക വ്യൂഹങ്ങളുടെ ജണാത്മകത ഉപരിവ്യൂഹങ്ങളില്‍ 
ധനാത്മകതയായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 


ക്വാണ്ടം അദ്വൈതദര്‍ശനത്തിന്റെ രീതിശാസ്ര്രം കൃത്യമായി 


ലു ല്ഥാക്ാഥിഷ്‌ 


വെളിവാക്കുന്നതിന്നുള്ള പ്രയോഗിക വിശകലനമാതൃകകളെന്നനിലയില്‍, 
നമ്മുടെ ദൈനംദിന വ്യാവഹാരിക ജീവിതത്തില്‍ കൈകാര്യം 
ചെയ്യേണ്ടിവരുന്ന ചില വസ്തുക്കളെയും പ്രര്രിയകളെയും പ്രതിഭാസ 
ങ്ങളെയും ഈ സവിശേഷ അപഗ്രഥനരീതി ഉപയോഗിച്ച്‌ വിശദീകരിച്ചു 
കാണുന്നതായിരിക്കും കൂടുതല്‍ ഫലപ്രദം എന്ന്‌ തോന്നുന്നു. 
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സ്ഞ്ജ്[വന്റ്‌ ഒവൈദ്യശകഷെ 


കോര്‍ട്ട്‌ റോഡ്‌, ആലത്തുര്‍ 
ഫോണ്‍ : 9447674749 


ളി സ 
7 എല്ലാദിവസവും 


ഡോക്ടര്‍മാരുടെ 
സേവനം ലഭ്യമാണ്‌ 7 
ച്‌ 


ഡോ. ശ്രുതി 3ച്പീ്ട (തിങ്കര്‍, ബുധന്‍) 
ഡോ. ചിത്ര 8.ീട (ചൊവ്വ, വ്യാഴം, വെള്ളി, ഞായര്‍) 
ഡോ. വത്സകുമാര്‍ 23൧൧5 (ശനി) 

പരിരോധന സമയം : 10 ഒ.അ. 40 5 0.൩. 


ഏരി - ഒുണ്‍െ്‌ 201 ക്ര? 


വാമൊഴിക്ക്ഥമകള്‍ 


ഹപരസംഹിത 
ദാരശനിക കഥകശ 


' മനോജ്‌ 


നാല്‍പ്പത്തിരണ്ടാമത്തെ കഥ : ഒരു ജീവിതംകൊണ്ട്‌ ചെയ്യാവുന്നത്‌ 
പ്രപഞ്ചവന്‍ വീണ്ടും കഥ പറഞ്ഞുതുടങ്ങി: 


മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ ചരിത്രത്തെ പരിശോധിക്കുമ്പോള്‍ മണ്‍മ 
റഞ്ഞ അസഖ്യം മനുഷ്യരുടെ ഇടയില്‍നിന്ന്‌ ചിലരെ മാത്രമാണ്‌ നമുക്ക്‌ 
തിരിച്ചറിയാനാകുക. അവര്‍ കാലത്തെ ഭേദിച്ച്‌ ചിരഞ്ജീവികളായത്‌ അസാ 
ധാരണമായ പ്രതിഭകൊണ്ടാണ്‌. അവരൊരിക്കലും സാമ്പ്രദായികതയുടേയോ 
മുഖ്യധാരയുടേയോ വക്താക്കളോ പിന്തുടര്‍ച്ചക്കാരോ അല്ല. വിഭിന്ന 
വിജ്ഞാന, ദാര്‍ശനിക, സാഹിത്യമണ്ഡലങ്ങളിലെ സാമ്പ്രദായികതയെ മാറ്റി 
പ്പണിയുന്ന അവര്‍ സര്‍ഗ്ഗാത്മകമായ കണ്ടെത്തലുകള്‍ നടത്തുകയാണ്‌. മനു 
ഷ്യവംശത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള അവരുടെ കണ്ടെത്തലുകള്‍ വ്യക്തിയെ സ്ഥല 
ത്തിനും കാലത്തിനും മരണത്തിനും അതീതനാക്കുന്നു.. ഇതു സംഭവിക്കു 
ന്നത്‌ സ്വാര്‍ത്ഥതയുടെ നിരാസംകൊണ്ടാണ്‌. വ്യക്തി തന്റെ (പ്രവര്‍ത്തന 
മണ്ഡലത്തില്‍ നിസ്വാര്‍ത്ഥനായി സ്വയം സമര്‍പ്പിക്കുമ്പോഴാണ്‌ കാലത്തെയും 
മരണത്തെയും ഭേദിക്കാന്‍ കഴിയുന്നത്‌. 

സായ്പ്രദായികതയുടെ വക്താക്കള്‍ പുത്തന്‍ കണ്ടെത്തലുകള്‍ നട 
ത്താതെ നിലവിലുള്ളവയെ അനുകരിക്കുന്നു. അവരുടെ ജീവിതം ചരിത്ര 
ത്തിലേയ്ക്ക്‌ പ്രവേശിക്കാതെ അല്പായുസ്സായി കാലഹരണപ്പെടുന്നു. വ്യക്തി 
സ്വത്വത്തേയും ഇച്ചയേയും സ്ഥാപിക്കുമ്പോഴാണ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ കാലത്തേയും 
മരണത്തേയും കീഴടക്കാനാകുക. 

പ്രപഞ്ചവന്‍ തുടര്‍ന്നു പറഞ്ഞു: 


സാമ്പ്രദായികനായ പുഷ്ക്കരന്റേയും അവസ്ഥയെ മാറ്റിപണിത 
അനന്തന്റേയും ജീവിതത്തിലേക്കാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ കടന്നുചെല്ലുന്നത്‌. 

കേരളത്തിന്റേയും തമിഴ്നാടിന്റേയും സംസ്ഥാനാതിര്‍ത്തിയായ 
ഗോവിന്ദാപുരത്തിന്റെ പ്രത്യേകതയെ നമുക്ക്‌ പെട്ടെന്നുതന്നെ തിരിച്ചറിയാ 
നാകും. സങ്കരസംസ്ക്കാരമാണ്‌ അവിടെയുള്ളത്‌. ജനങ്ങള്‍ മലയാളവും 
തമിഴും ഒരുപോലെ കൈകാര്യം ചെയ്യുന്നവരാണ്‌. പ്രകൃതിയും രണ്ടു 
സംസ്ഥാനങ്ങളുടെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ ഒന്നിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നു. തെങ്ങും പരു 
ത്തിയും നിലക്കടലയും ഗോവിന്ദാപുരത്തിന്റെ പ്രത്യേക കൃഷിത്തരങ്ങളാ 
ണ്‌. അതോടൊപ്പം ആരുടേയും (്രദ്ധയില്‍പ്പെടുന്നത്‌, തമിഴ്‌സംസ്‌ക്കാര 
ത്തിന്റെ രൂപഭാവങ്ങളുള്ള വീടുകളും കൂട്ടപുരകളുമാണ്‌. 


ദയനീയതയുടേയും സമൃദ്ധിയുടേതുമായ രണ്ടു തട്ടുകള്‍ മാത്രമാണ്‌ 
ഗോവിന്ദാപുരത്തിലെ മനുഷ്യരുടെ ഇടയില്‍ ഉള്ളത്‌. ഭൂരിപക്ഷം ജനങ്ങളും 
കാരണ്ടന്‍മാരും കൃഷിനിലങ്ങളില്‍ മതിയായ വരുമാനമില്ലാതെ അദ്ധ്വാനി 
ക്കുന്നവരുമാണ്‌. 

ഗോവിന്ദാപുരത്തില്‍ പൊള്ളാച്ചിയിലേക്കും തൃശൂരിലേക്കും 
നീളുന്ന സംസ്ഥാനപാത മാത്രമാണ്‌ ഉള്ളത്‌. അതിര്‍ത്തിയില്‍ രണ്ടു സംസ്ഥാ 
നങ്ങളുടേയും ചെക്ക്‌ പോസ്റ്റുകളുമുണ്ട്‌. അന്തര്‍സംസ്ഥാന ബസ്സുകള്‍ 
അപൂര്‍വ്വമായി മാത്രം കടന്നുപോകുന്നു. രണ്ടു സംസ്ഥാനങ്ങളിലേക്കും 
ധാരാളം ബസ്സുകള്‍ അതിര്‍ത്തിയില്‍ യാത്ര അവസാനിപ്പിച്ച്‌ തിരിച്ചുപോ 
കുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ ദൂരയാത്രക്കാര്‍ ഗോവിന്ദാപുരത്തില്‍ ഇറങ്ങി മറ്റൊരു 
ബസ്സു കയറി യാത്ര തുടരുക പതിവാണ്‌. 

ഗോവിന്ദാപുരത്തെ ചായക്കടക്കാരനായ വാമദേവന്റേയും ചിന്നമ്മു 
വിന്റേയും മക്കളായ പുഷ്ക്കരന്റേയും അനന്തന്റേയും ജീവിതത്തിലേക്കാണ്‌ 
ഇനി നമ്മള്‍ പ്രവേശിക്കുന്നത്‌. 

കിഴക്കഞ്ചേരിയില്‍നിന്ന്‌ ജീവിക്കാനുള്ള വഴിതേടി ഗോവിന്ദാപുരത്ത്‌ 
എത്തിയ വാമദേവന്‍നായര്‍ സ്ഥലത്തിന്റെ പ്രത്യേകതകളെ മനസ്സിലാക്കി 
ഓലക്കെട്ടിടം വാടകക്കെടുത്ത്‌ ചായക്കട ആരംഭിച്ചു. ആദ്യകാലത്ത്‌ വിറ 
കുകത്തിച്ചാണ്‌ ചായ തിളപ്പിച്ചത്‌. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ മരക്കരി ഉപയോഗിക്കുന്ന 
ബോയ്ലര്‍ വാങ്ങിച്ച്‌ ചായക്കട നവീകരിച്ചു. മരപ്പലകയ്ക്കു പകരം 
സണ്‍മൈക്ക പതിച്ച ഈണു മേശകളും കാലത്തിന്റെ മാറ്റത്തിനോടൊത്ത്‌ 
വാമദേവന്‍നായരുടെ ചായക്കടയിലേക്ക്‌ കടന്നുവന്നു. 

വാമദേവന്‍നായര്‍ ചായയും പലഹാരങ്ങളും ആവശ്യക്കാര്‍ക്ക്‌ 
നല്‍കി. ചായ്പ്പിലെ ആളുന്ന തീയുടെ ചൂടു സഹിച്ച്‌ ചിന്നമ്മ ഉച്ചയൂണു 
വരെ ഉണ്ടാക്കി. അവളുടെ വിശിഷ്ടമായ പാചക വൈദഗ്ദ്ധ്യം രുചിച്ച ബസ്സ്‌ 
കണ്ടക്ടര്‍മാരും ഡ്രൈവര്‍മാരും യാത്രക്കാരും ചായക്കടയിലെ സ്ഥിരം ഇട 
പാടുകാരായി. പിന്നീട്‌ വാമദേവന്‍നായര്‍ ഓലമാറ്റി ആസ്ബസ്റ്റോസ്‌ 
മേയ്ഞ്ഞു ചായക്കട മനോഹരമാക്കി. 

വാമദേവന്‍നായര്‍ക്ക്‌ ആകെ രണ്ട്‌ ആണ്‍മക്കളാണ്‌ ഉള്ളത്‌. മൂത്തത്‌ 
പുഷ്ക്കരനും ഇളയത്‌ അനന്തനും. ചായക്കടയാണ്‌ ജീവിതമാര്‍ഗ്ഗമെങ്കിലും 
മക്കളെ എച്ചില്‍ വാരികളാക്കാന്‍ അയാള്‍ ഇഷ്ടപ്പെട്ടില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ മക്ക 
ളുടെ വിദ്യാഭ്യാസത്തില്‍ ശ്രദ്ധിച്ച അയാള്‍ അവര്‍ക്ക്‌ പ്രത്യേക ട്യൂഷനും 
നല്‍കി. 

പുഷ്ക്കരനും അനന്തനും ഓരോ ക്ലാസ്സിലും മികച്ച മാര്‍ക്കുകളോ 
ടെയാണ്‌ ജയിച്ചിരുന്നത്‌. പത്തു ജയിച്ച പുഷ്ക്കരന്‍ നെന്മാറയില്‍ പ്രീ_-ഡി 
ഗ്രിയ്ക്ക്‌ ചേര്‍ന്നു. പിന്നീട്‌ അവന്‍ അദ്ധ്യാപകനാകാന്‍ ചിറ്റൂരില്‍ പഠിത്തം 
തുടര്‍ന്നു. 

തികച്ചും സാമ്പ്രദായികമായ ചിന്തയേയും ജീവിതരീതിയേയുമാണ്‌ 
പുഷ്ക്കരന്‍ എക്കാലത്തും തുടര്‍ന്നുവന്നിരുന്നത്‌. പാരമ്പര്യമായി കിട്ടിയ 
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ദൈവങ്ങളും മതബോധവും അവന്റെ മനസ്സിനെ നിയ്യന്തിക്കുകയും നയി 
ക്കുകയും ചെയ്തു. സാമ്പ്രദായിക ചിന്താരീതിയെ പിന്തുടര്‍ന്ന പുഷ്ക്ക 
രന്‍ പാഠപുസ്തകങ്ങള്‍ക്ക്‌ അപ്പുറത്തുള്ള ലോകത്തെക്കുറിച്ച്‌ ബോധവാ 
നായിരുന്നില്ല. ജീവിതത്തോടും കാലത്തോടും പരിഭവിക്കാത്ത മനസ്സായി 
രുന്നു അവന്റേത്‌. ഭാതികമായ ആവശ്യങ്ങളും അവയ്ക്കുള്ള പരിഹാര 
മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളുമായാണ്‌ പുഷ്ക്കരന്‍ ജീവിതത്തെ സമീപിച്ചത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ 
എവിടേയും പച്ചപരിഷ്ക്കാരിയായി നടക്കാന്‍ അവന്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ച 
രുന്നു. 

തികച്ചും വ്യത്യസ്തമായ ചോദ്യങ്ങളും അവസ്ഥയും മനസ്സുമാ 
യാണ്‌ അനന്തന്‍ ജീവിതത്തെ നേരിട്ടത്‌. പത്താംതരത്തില്‍ ഉയര്‍ന്ന 
മാര്‍ക്കോടെ ജയിച്ചെങ്കിലും അനന്തന്‍ കോളേജില്‍ ചേരാതെ ഐ.ടി.ഐ. 
യില്‍ ചേരുകയായിരുന്നു. ഉയര്‍ന്ന മാര്‍ക്കോടെ സര്‍ട്ടിഫിക്കറ്റ്‌ നേടിയെങ്കിലും 
ജോലിയില്‍ കയറാതെ വാമദേവന്‍നായരുടെ സഹായിയായി അവന്‍ ചായ 
ക്കടയില്‍ പണിയെടുത്തു. 

അദ്ധ്യാപക പരിശീലനം കഴിഞ്ഞ പുഷ്ക്കരന്‍ രണ്ട്‌ വര്‍ഷം ചിറ്റൂ 
രിലും തത്തമംഗലത്തും താല്‍ക്കാലികമായി ജോലിചെയ്തു. പിന്നീട്‌ 
അയാള്‍ക്ക്‌ വട്ടേക്കാട്‌ യു.പി. സ്കൂളില്‍ സ്ഥിരനിയമനം ലഭിച്ചു. തികച്ചും 
യാന്ത്രികവും സാമ്പ്രദായികവുമായ ജീവിതരീതിയെയാണ്‌ അയാള്‍ തുടര്‍ന്നു 
വന്നത്‌. 

രാവിലെ എട്ടരയ്ക്ക്‌ വട്ടേക്കാടിലേക്കു പുറപ്പെടുന്ന പുഷ്ക്കരന്‍ 
വൈകീട്ട്‌ കൃത്യം അഞ്ചിനു തന്നെ മടങ്ങിയെത്തും. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ സുഹൃ 
ത്തുക്കളെ തേടി ഫ്രണ്ട്സ്‌ ക്ലബ്ബിലേയ്ക്കു പോകും. കാരംസും ചീട്ടുകളി 
യുമായി എട്ടുവരെ ക്ലബ്ബില്‍ ഇരിക്കുന്ന പുഷ്ക്കരന്‍ പിന്നീട്‌ വീട്ടിലെത്തി 
ഒമ്പതുമണിയോടെ ഉറങ്ങാന്‍ കിടക്കും. 

ഇതെല്ലാം യാതൊരു മാറ്റവുമില്ലാത്ത ജീവിതരീതിയായി പുഷ്ക്ക 
രന്‍ തുടര്‍ന്നു. 

നിയതമായ ജീവിതരീതികളേയും ചിന്താപദ്ധതികളേയും അനുസ 
രിക്കാന്‍ അനന്തനു കഴിഞ്ഞില്ല. യ്ര്രങ്ങളുടെ സവിശേഷതയെക്കുറിച്ചാണ്‌ 
പഠിച്ചതെങ്കിലും അമിതമായ സന്തോഷത്തോടെയാണ്‌ അയാള്‍ ചായക്കട 
യിലെ ഇടപാടുകാര്‍ക്ക്‌ ആഹാരങ്ങള്‍ വിളമ്പിയത്‌. അവരുടെ എച്ചില്‍ ഇല 
എടുക്കാനും ഉച്ചിഷ്ടങ്ങളെ തുടച്ച്‌ മേശ വൃത്തിയാക്കാനും അയാള്‍ക്ക്‌ 
യാതൊരു മടിയുമുണ്ടായിരുന്നില്ല. 

ഒഴിവുസമയങ്ങളില്‍ ലൈബ്രറിയിലെ കനത്ത പുസ്തകങ്ങളുമായി 
അനന്തന്‍ ഏറ്റുമുട്ടുക പതിവാണ്‌. വ്യതൃസ്തമായ മേഖലകളിലെ പുസ്ത 
കങ്ങളെയാണ്‌ അയാള്‍ തിരഞ്ഞെടുത്തിരുന്നത്‌. തത്വശാസ്ത്രവും സാ 
ഹിത്യവും ശാസ്ത്രവും വായിച്ച അയാള്‍ അവസാനം ജീവിതത്തെ സംബ 
ന്ധിച്ച ചില നിഗമനങ്ങളില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. എങ്കിലും അനന്തന്‍ ശാസ്ത്ര 


ട്വ കാലില്‌ 


ത്തോടും സാങ്കേതികതയോടുമാണ്‌ പ്രത്യേക താല്പര്യം തോന്നിയിരുന്നത്‌. 

ജീവിതത്തെ പ്രത്യാശകളോടെ സമീപിക്കാത്ത അനന്തന്‍ ഭാതിക . 
നേട്ടത്തിന്‌ അമിതപ്രാധാന്യം നല്‍കുകയുണ്ടായില്ല. ചിന്താകലുഷമായ മന 
സ്സോടെ ഓരോ പ്രഭാതത്തിലേക്കും നോക്കിയ അയാള്‍ക്ക്‌ മരണവും എല്ലാം 
നശിപ്പിക്കുന്ന കാലവുമാണ്‌ സജീവ പ്രശ്നമായിരുന്നത്‌. മരണത്തോടും 
കാലത്തോടുമാണ്‌ ഓരോ വ്യക്തിയും ഏറ്റുമുട്ടേണ്ടതെന്ന്‌ അയാള്‍ 
എപ്പോഴും സുഹൃത്തുക്കളോടു പറഞ്ഞു. 

സംശയത്തോടെ മുനോോട്ടുനീങ്ങിയ അനന്തന്‍ എപ്പോഴും സ്വന്തം 
വഴിയെയാണ്‌ അന്വേഷിച്ചത്‌. 

ഇനി നമുക്ക്‌ വീണ്ടും പുഷ്ക്കരനിലേക്ക്‌ മടങ്ങിവരാം. 

വട്ടേക്കാടില്‍ സമയ നിഷ്ഠയോടെ ബസ്സിറങ്ങി സ്‌കൂളിലേയ്ക്കും 
തിരിച്ചും നടന്നിരുന്ന പുഷ്ക്കരന്‍ പരിസരത്തെ ഒരിക്കലും ശ്രദ്ധിച്ചിരുന്നില്ല. 
പരിചിതമായ വഴിയിലൂടെ യാന്ത്രികമായാണ്‌ അയാള്‍ നടന്നിരുന്നത്‌. 

ഒരിക്കല്‍ സ്ക്കൂളിലേക്ക്‌ നടന്നുകൊണ്ടിരുന്ന പുഷ്ക്കരന്റെ വര 
വുകാത്ത്‌ വീട്ടുപടിക്കല്‍ നിന്നിരുന്ന സേതുലക്ഷ്മി ചോദിച്ചു; 

“മാഷ്‌ ഈ ലോകത്തൊന്നുമല്ലെന്നു തോന്നുന്നു. ഞങ്ങള്‍ ചില 
രെല്ലാം ഇവിടെ ജീവിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഞങ്ങളും മനുഷ്യരാണ്‌. മാഷും മനുഷ്യ 
നാണെന്ന ബോദ്ധ്യം വേണം. കുട്ടികളെ പഠിപ്പിച്ചു മാത്രം ജീവിച്ചാല്‍ പോര 
ല്ലോ? 

അന്നുമുതലാണ്‌ പുഷ്ക്കരന്‍ സേതുലക്ഷ്മിയുടെ വീടിനെ ശ്രദ്ധി 
ച്ചുതുടങ്ങിയത്‌. തന്റെ വരവു കാത്തുനില്‍ക്കുന്ന സേതുലക്ഷ്മിയെ അയാള്‍ 
ശ്രദ്ധിച്ചുതുടങ്ങി. സ്വാഭാവികമായും യുവത്വത്തിന്റെ തീവ്രത പുഷ്ക്കരനെ 
സേതുലക്ഷ്മിയുമായി അടുപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. 

സേതുലക്ഷ്മിയോട്‌ അനാവശ്യ ചോദ്യങ്ങള്‍ ചോദിക്കാനും അവ 
ളുടെ നനുത്ത ശബ്ദത്തെ ഓര്‍മ്മയില്‍ കൊണ്ടുനടക്കാനും പുഷ്ക്കരനു 
കഴിഞ്ഞു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ അവളെ കാണാന്‍വേണ്ടി മാത്രം ഉച്ചനേരത്ത്‌ 
വട്ടേക്കാട്‌ ജംഗ്ഷനിലേക്കും തിരിച്ചും നടന്നുതുടങ്ങി. അവരുടെ ഹൃദയ 
സ്പര്‍ശമുള്ള വാക്കുകള്‍ ക്രമേണ വികാരത്തിന്റേയും മനസ്സിന്റേയും ഭാഷ 
യായിത്തീര്‍ന്നു. 

വാമദേവന്‍നായര്‍ വിവാഹത്തെക്കുറിച്ച്‌ സൂചിപ്പിച്ചപ്പോള്‍ പുഷ്ക്ക 
രന്‍ സേതുലക്ഷ്മിയുമായുള്ള ബന്ധത്തെ അച്ഛനെ അറിയിക്കുകയുണ്ടാ 
യി. തുടര്‍ന്ന്‌ വാമദേവന്‍നായരും ചിന്നമ്മുവും സേതുലക്ഷ്മിയെ ചെന്നു 
കാണുന്നു. 

വളരെ ലളിതമായ ചടങ്ങുകളോടെയാണ്‌ വട്ടേക്കാട്‌ കാവില്‍വെച്ച്‌ 
പുഷ്ക്കരന്‍ സേതുലക്ഷ്മിയെ വിവാഹം കഴിച്ചത്‌. ആദ്യരാത്രി അവളുടെ 
വീട്ടില്‍ത്തന്നെ അയാള്‍ ആഘോഷിച്ചു. ഒരുമാസത്തോളം ഗോവിന്ദാപുര 
ത്തുള്ള പുഷ്ക്കരന്റെ വീട്ടില്‍ സേതുലക്ഷ്മി വന്നുനിന്നു. 


ഏപ്രില്‍ - ഒ്ലു്റ്‌ 6. ക്‌ 


കച്ചവടം അഭിവൃദ്ധിപ്പെട്ടപ്പോള്‍ വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കുമുമ്പുതന്നെ ചായ 
ക്കടയ്ക്ക്‌ അടുത്തായി വാമദേവന്‍നായര്‍ വീടുപണിതിരുന്നു. ഇപ്പോള്‍ അവി 
ടെയാണ്‌ ചിന്നമ്മു അത്യാവശ്യ ആഹാര സാധനങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കുന്നത്‌. 

വീണ്ടും വട്ടേക്കാട്‌ സ്കൂളില്‍ പോയിത്തുടങ്ങിയ പുഷ്ക്കരന്‍ 
സേതുലക്ഷ്മിയുടെ വീട്ടില്‍ താമസിച്ചു. ഒഴിവു ദിവസങ്ങളില്‍ ഗോവിന്ദാ 
പുരത്തേയ്ക്ക്‌ വരുകയും ചെയ്തു. സേതുലക്ഷ്മിയുടെ വീട്ടില്‍ അവളുടെ 
അമ്മയും കോളേജില്‍ പഠിക്കുന്ന അനുജനും മാത്രമാണുള്ളത്‌. മിലിട്ടറി 
ക്കാരനായ അച്ഛന്‍ ചൈനയുമായുള്ള യുദ്ധത്തില്‍ മരിച്ചിരുന്നു. അയാളുടെ 
പെന്‍ഷനും അവളുടെ അമ്മയ്ക്ക്‌ അവകാശം കിട്ടിയ കൃഷിഭൂമിയുമാണ്‌ 
അവരുടെ വരുമാന മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍. 


തികച്ചും സുഖകരമായ രണ്ടരവര്‍ഷങ്ങള്‍ പുഷ്ക്കരന്റെ ജീവിത 
ത്തില്‍ കൂടെ കടന്നുപോയി. സ്ത്രീയുടെ വൈവിധ്യമുള്ള രതിഭാവങ്ങള്‍ 
അയാള്‍ അനുഭവിച്ചറിഞ്ഞു. അവരുടെ രതിയുടെ പൂര്‍ണ്ണതയായി ആദ്യം 
രമാകാന്തനും പിന്നീട്‌ ചന്ദ്രകാന്തനും ഉണ്ടായി. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ നാട്ടില്‍ റേഡിയോ പ്രചരിച്ചു തുടങ്ങുന്നത്‌. സേതു 
ലക്ഷ്മി അമിതാവേശത്തോടെ റേഡിയോയെക്കുറിച്ചു പറഞ്ഞപ്പോള്‍ കോയ 
മ്പത്തൂരില്‍ ചെന്ന പുഷ്ക്കരന്‍ പുതിയൊരു റേഡിയോ സെറ്റു വാങ്ങിച്ചു. 
ചുവരില്‍ പ്രത്യേകം സ്റ്റാന്റ്‌ പിടിപ്പിച്ച്‌ റേഡിയോവെച്ച പുഷ്ക്കരന്‍ വീടിനു 
പുറത്ത്‌ ഏരിയലും സ്ഥാപിച്ചു. പിന്നീട്‌ സേതുലക്ഷ്മിയുടെ വീട്ടില്‍നിന്ന്‌ 
എപ്പോഴും റേഡിയോ പരിപാടികള്‍ കേട്ടുതുടങ്ങി. 

വട്ടേക്കാടില്‍ റേഡിയോ അപൂര്‍വ്വമായതിനാല്‍ അന്യവീടുകളിലെ 
പലരും പാട്ടും പരിപാടികളും കേള്‍ക്കാനായി സേതുലക്ഷ്മിയുടെ വീട്ടില്‍ 
എത്തി. ഏകദേശം ഒരുവര്‍ഷത്തോളം യാതൊരു കേടുമില്ലാതെ പ്രവര്‍ത്തി 
ച്ചിരുന്ന റേഡിയോ ഒരിക്കല്‍ പെട്ടെന്ന്‌ നിശ്ശബ്ദമായി. റേഡിയോവുമായി 
കോയമ്പത്തൂരിലേക്ക്‌ പുറപ്പെട്ട പുഷ്ക്കരന്‍ ഒരു രാത്രി അവിടെ താമസിച്ച്‌ 
പിറ്റേന്ന്‌ തിരിച്ചെത്തി. 

റേഡിയോ റിപ്പയററുടെ മുറിയില്‍ മണിക്കൂറുകളോളം ഇരുന്നപ്പോള്‍ 
പുഷ്ക്കരന്റെ മനസ്സിന്റെ മുകള്‍ത്തട്ടിലേക്ക്‌ അഭിരുചികളും താല്പര്യങ്ങളും 
പൊന്തിവന്നു. 

നാട്ടില്‍ തിരിച്ചെത്തിയ പുഷ്ക്കരന്‍ റേഡിയോയെ സംബന്ധിച്ച്‌ 
കൂടുതല്‍ വിവരങ്ങള്‍ മനസ്സിലാക്കാനുള്ള ശ്രമങ്ങള്‍ ആരംഭിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ 
അയാള്‍ റേഡിയോയെക്കുറിച്ചുള്ള പുസ്തകങ്ങള്‍ വരുത്തി വായിച്ചുതുട 
ങ്ങി. അതിനുശേഷം അയാള്‍ റേഡിയോ നന്നാക്കുന്നതിനുള്ള ഉപകരണ 
ങ്ങളും വാങ്ങിച്ചു. 

ഒരിക്കല്‍ റേഡിയോ വീണ്ടും കേടുവന്നപ്പോള്‍ പുഷ്ക്കരന്‍ അതിനെ 
നന്നാക്കാനുള്ള ശ്രമങ്ങള്‍ നടത്തി.മണിക്കൂറുകള്‍ നീണ്ട പരിശ്രമത്തിനു 
ശേഷം റേഡിയോ വീണ്ടും ശബ്ദിച്ചുതുടങ്ങി. 


വക ലാകാവിഷ്‌ 
ത്ിംംഷ്‌ 


അമിതമായ ആഹ്ലാദത്തോടെ പുഷ്ക്കരന്‍ സേതുലകഷ്മിയെ കെട്ടി 
പ്പിടിച്ചു. പിന്നീടയാള്‍ കേടുവന്ന റേഡിയോവിനുവേണ്ടിയുള്ള അന്വേഷണം . 
ആരംഭിച്ചു. നിശ്ശബ്ദമായ പല റേഡിയോകളേയും പുഷ്ക്കരന്‍ നന്നാക്കി 
യെടുത്ത്‌ ശബ്ദ്രപ്രളയമാക്കി. സ്കൂളില്‍നിന്ന്‌ വന്നാല്‍ റേഡിയോ സെറ്റു 
കള്‍ക്കുമുമ്പില്‍ കുനിഞ്ഞിരിക്കുന്ന അയാള്‍ സേതുലക്ഷ്മിയേയും മക്ക 
ളേയുംകുറിച്ച്‌ ചിന്തിച്ചതേയില്ല. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ നാട്ടില്‍ വാള്‍വ്‌ സെറ്റുകള്‍ക്കുപകരം (്രാന്‍സിസ്റ്റര്‍ 
റേഡിയോകള്‍ പ്രചരിച്ചു തുടങ്ങിയത്‌. ട്രാന്‍സിസ്റ്റര്‍ റേഡിയോ നന്നാക്കാ 
നുള്ള സാമാന്യ അറിവും പുഷ്ക്കരന്‍ നേടിയെടുത്തു. റേഡിയോവിനു 
ശേഷം അയാള്‍ മൈക്ക്സെറ്റുകളും ശരിയാക്കാന്‍ ആരംഭിച്ചു. 

സ്‌കൂളില്‍നിന്ന്‌ പലപ്പോഴും നേരത്തെ വരുന്ന പുഷ്ക്കരന്‍ റേഡി 
യോവിന്റെ കേടു പരിശോധിക്കാനായി അവയെ ഉച്ചത്തില്‍ വെച്ചുകൊണ്ടി 
രിക്കും. അയാളുടെ കിടപ്പുമുറിയില്‍നിന്ന്‌ പല റേഡിയോകളുടേയും ശബ്ദ 
ങ്ങള്‍ ഒന്നിച്ച്‌ ര്രവഹിച്ചുതുടങ്ങി. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ സേതുമാധവന്‍ ബി.എ. പരീക്ഷയ്ക്ക്‌ പഠിക്കാന്‍ 
തയ്യാറെടുക്കുന്നത്‌. റേഡിയോ ശബ്ദങ്ങള്‍ പഠിക്കാന്‍ തടസ്സുമായപ്പോള്‍ 
അവന്‍ പരാതിയുമായി സേതുലക്ഷ്മിയെ സമീപിച്ചു. ഉച്ചത്തില്‍ റേഡിയോ 
വെച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന പുഷ്ക്കരനോട്‌ സൌമൃതയോടെ അവള്‍ പറഞ്ഞു: 

“ഇവിടെ നിങ്ങള്‍ മാത്രമല്ല ജീവിക്കുന്നതെന്ന്‌ ഓര്‍ക്കണം. സേതു 
മാധവന്‌ അടുത്തമാസം പരീക്ഷയാണ്‌. ശബ്ദം താഴ്ത്തി റേഡിയോ 
വെച്ചാല്‍ പോരേ??? 

സേതുലക്ഷ്മി തടസ്സം നിന്നപ്പോള്‍ പെട്ടെന്നുതന്നെ ക്ഷുഭിതനായ 
പുഷ്ക്കരന്‍ അവളോട്‌ പറഞ്ഞു: 

“നിന്റെ ഇഷ്ടം നോക്കി ജീവിക്കാന്‍ എനിക്കു കഴിയില്ല. ഞാന്‍ 
എന്റെ ഇഷ്ടംപോലെ ജീവിക്കും. നിനക്ക്‌ ഇഷ്ടമില്ലെങ്കില്‍ ഞാന്‍ ഇവിടം 
ഒഴിഞ്ഞുതരാം.”” 

പുഷ്ക്കരന്‍ പല റേഡിയോകളും ഉച്ചത്തില്‍വെച്ച്‌ പരിശോധന 
തുടര്‍ന്നപ്പോള്‍ ദേഷ്യംകൊണ്ട്‌ മുഖം ചുവന്ന സേതുലക്ഷ്മി കയ്യില്‍ കിട്ടിയ 
ഒരു റേഡിയോ മുറ്റത്തേയ്ക്ക്‌ വലിച്ചെറിഞ്ഞു. അവളുടെ മുഖത്തേയ്ക്ക്‌ 
വെറുപ്പോടെ നോക്കിയ അയാള്‍ ഒന്നും പറയാതെ ഉടനടി പടിയിറങ്ങി. 

നീണ്ട അവധിയെടുത്ത്‌ ഗോവിന്ദാപുരത്തെ വീട്ടിലിരുന്ന പുഷ്ക്ക 
രന്‍ വടവന്നൂര്‍ സ്‌കൂളിലേക്ക്‌ സ്ഥലംമാറ്റം കിട്ടിയതിനുശേഷമാണ്‌ വീണ്ടും 
ജോലിയില്‍ പ്രവേശിക്കുന്നത്‌. അപ്പോഴും അയാള്‍ ഒഴിവുസമയങ്ങളില്‍ 
കേട്ടുവന്ന റേഡിയോകളുമായി നിര്‍ബാധം സ്ല്ലപിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. പുഷ്ക്ക 
രന്റെ പ്രത്യേകതകളെ അറിയാവുന്ന വീട്ടുകാര്‍ അയാളുടെ താല്പര്യത്തിന്‌ 
എതിരുനിന്നില്ല. ഏട്ടന്റെ മന:സ്ഥിതി അറിയുന്ന അനന്തന്‍ പുഞ്ചിരിയോടെ 


നിശ്ശൂബ്ദനാകുകയും ചെയ്തു. 
ഏ്രീര്‍ - ബു്‌ ക്ട്‌ 


ഇക്കാലത്താണ്‌ നാട്ടില്‍ ടേപ്പ്‌ റിക്കാര്‍ഡര്‍ പ്രചരിച്ചുതുടങ്ങുന്നത്‌. 
പുതിയൊരു ടേപ്പ്‌ റിക്കാര്‍ഡര്‍ വാങ്ങിച്ച പുഷ്ക്കരന്‍ അതിന്റെ യ്രന്തഘട 
നയെ സൂക്ഷ്മമായി പഠിച്ചു. കൈപ്പുസ്തകത്തില്‍നിന്ന്‌ ടേപ്പ്‌ റിക്കാര്‍ഡര്‍ 
ഉണ്ടാക്കാനും നന്നാക്കാനുമുള്ള സാങ്കേതിക അറിവും അയാള്‍ നേടിയെ 
ടുത്തു. 

ഇപ്പോള്‍ പുഷ്ക്കരന്‍ റേഡിയോവും ടേപ്പ്‌ റിക്കാര്‍ഡറും സ്വന്തമായി 
ഉണ്ടാക്കാനുള്ള അറിവും പരിചയവും നേടിയെടുത്തിരിക്കുന്നു. തന്റെ സിദ്ധി 
യിലും പ്രതിഭയിലും അമിതമായി വിശ്വസിച്ച അയാള്‍ക്ക്‌ എവിടേയും സ്ഥിര 
മായി ഉറച്ചുനില്‍ക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. 

ഇനി നമുക്ക്‌ പുഷ്ക്കരന്റെ സ്വകാര്യ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ വീണ്ടും 
മടങ്ങാം. 

സേതുലക്ഷ്മി പലതവണ കത്തുകള്‍ അയച്ചെങ്കിലും പുഷ്ക്കരന്‍ 
അവജ്ഞയോടെ അവയെ ചീന്തിക്കളഞ്ഞു. മദ്ധ്യസ്ഥനായി എത്തിയ 
അയല്‍ക്കാരനോട്‌ തനിക്ക്‌ മറ്റുള്ളവരുടെ ഇഷ്ടത്തിനൊത്ത്‌ ജീവിക്കാനാ 
വില്ലെന്നും സേതുലക്ഷ്മിയുമായുള്ള വിവാഹബന്ധം ഉപേക്ഷിക്കുകയാ 
ണെന്നും അയാള്‍ അറിയിച്ചു. 

പിന്നീട്‌ പുഷ്ക്കര്‍ സേതുലക്ഷ്മിയുമായുള്ള വിവാഹബന്ധത്തെ 
നിയമപ്രകാരം അവസാനിപ്പിക്കുകയായിരുന്നു. എങ്കിലും അയാള്‍ രമാകാ 
ന്തനും ചന്ദ്രകാന്തനും മാസന്തോറും ചെലവിനുള്ള പണം കൃത്യമായി അയ 
ച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. 

റേഡിയോവിനേയും ടേപ്പ്റിക്കാര്‍ഡറിനേയുംകുറിച്ച്‌ പൂര്‍ണ്ണമായി 
അറിഞ്ഞതോടെ പുഷ്ക്കരന്റെ ശ്രദ്ധ മറ്റൊന്നിലേക്കു തിരിഞ്ഞു. ഗോവിന്ദാ 
പുരത്ത്‌ പുതുതായി ആരംഭിച്ച സ്റ്റുഡിയോയിലെ സ്ഥിരം സന്ദര്‍ശകനായി 
തീര്‍ന്നു, അയാള്‍. ക്യഠാമറയേയും അതിന്റെ സാങ്കേതികതയേയും നെഗറ്റീ 
വില്‍നിന്ന്‌ ചിത്രം രൂപപ്പെടുന്നതിനേയുംകുറിച്ച്‌ അയാള്‍ ആഴത്തില്‍ മന 
സ്സിലാക്കി. സ്റ്റുഡിയോ ഉടമ ദിവാകരന്റെ ഉറ്റ സുഹൃത്തായി തീര്‍ന്ന അയാള്‍ 
അയാളുടെ കൂടെ വിവാഹങ്ങള്‍ക്കു പോയി ഫോട്ടോ എടുക്കുക പതിവാ 
യി. സ്റ്റുഡിയോയിലെ ഇരുണ്ട മുറിയില്‍വെച്ച്‌ വികൃത ചിത്രങ്ങളെ മനോഹ 
രരൂപങ്ങളാക്കാനും അയാള്‍ ശീലിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ പുഷ്ക്കരന്‍ വീട്ടില്‍ സ്വന്ത 
മായി ഒരു ഡാര്‍ക്ക്‌ റും ഉണ്ടാക്കുകയും വിലപ്പിടിപ്പുള്ള കൊടാക്ക്‌ ക്യാമറ 
വാങ്ങുകയും ചെയ്തു. 

തത്തമംഗലം യു.പി.സ്‌കൂളില്‍ പ്രധാന അദ്ധ്യാപികയുടെ യാത്ര 
യയപ്പ്‌ ചടങ്ങ്‌ പകര്‍ത്താന്‍ എത്തിയ പുഷ്ക്കരന്‍ ക്യാമറക്കണ്ണില്‍ തെളിഞ്ഞ 
ഭാഗൃശ്രീയുടെ രൂപത്തെ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ വീണ്ടും 
പലതവണ തത്തമംഗലം യു.പി.സ്‌കൂളില്‍ എത്തി. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ ഭാഗ്യ 
ശ്രീയുടെ വീട്ടിലെ സന്ദര്‍ശകനുമായി. 

പുഷ്ക്കരനെ ഹാര്‍ദ്ദമായി സ്വീകരിച്ച ഭാഗൃശ്രീ അയാളുടെ ആത്മാ 
വിനെപ്പോലും പരിശോധിച്ചറിഞ്ഞു. യാതൊരു മുഖവുരയും കൂടാതെ 
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പുഷ്ക്കരന്‍ മനസ്സു തുറന്നപ്പോള്‍ അവള്‍ മൌനസമ്മതത്തോടെ പുഞ്ചിരി 
ച്ചുനിന്നു. ഇതിനിടെ പലരില്‍നിന്നുമായി ഭാഗ്യശ്രീയുടെ സാഹചര്യത്തെ 
അയാള്‍ അറിഞ്ഞിട്ടുമുണ്ട്‌. 

ആണുങ്ങള്‍ ഇല്ലാത്ത വീട്ടില്‍ ഭാഗ്യശ്രീയും അമ്മയും ഒരു ചേച്ചി 
യുമാണുള്ളത്‌. അറുപതു കഴിഞ്ഞ ശാരദാമ്മയും നാല്പതു കഴിഞ്ഞ വിജ 
യശ്രീയുമാണ്‌ അവര്‍. വിജയശ്രീയുടെ അനുജത്തി വിനയശ്രീ വിവാഹി 
തയായി കോയമ്പത്തൂരിലാണ്‌. കുടുംബത്തില്‍ ബാദ്ധ്യത മുഴുവന്‍ ചുമ 
ക്കുന്ന ഭാഗ്യശ്ര? മുപ്പതാം വയസ്സിലും അവിവാഹിതയായി തുടരുന്നു. 

ഭാഗൃശ്രീയുടെ ശരീരസാഭാഗ്യങ്ങളിലേക്ക്‌ ആര്‍ത്തിയോടെ 
നോക്കിയ പുഷ്ക്കരന്‍ പറഞ്ഞു: 

“നമ്മള്‍ ചെറുപ്പക്കാരൊന്നുമല്ലല്ലേോ. ഞാന്‍ വിവാഹിതനാണെന്നും 
രണ്ട്‌ കുട്ടികളുടെ അച്ഛനാണെന്നും ടീച്ചര്‍ അറിഞ്ഞിരിക്കുമല്ലേോ. ആ ബന്ധം 
എന്നോ അവസാനിച്ചു കഴിഞ്ഞു. ഇനി പുതിയൊരു ജീവിതം ആരംഭിക്ക 
ണമെന്നുണ്ട്‌. ടീച്ചര്‍ക്ക്‌ സമ്മതമാണെങ്കില്‍ നമുക്ക്‌ വിവാഹിതരാകാം.” 

പുഷ്ക്കരന്റെ വാക്കുകേട്ട ഭാഗ്യശ്രീ പുഞ്ചിരിയോടെ പറഞ്ഞു: 

“മാഷ്‌ വേണ്ടത്‌ ചെയ്താല്‍ മതി. എനിക്ക്‌ വിരോധമൊന്നുമില്ല.”” 

അത്യാവശ്യ സുഹൃത്തുക്കളുടേയും ബന്ധുക്കളുടേയും സാന്നി 
ദ്ധ്യത്തിലാണ്‌ പുഷ്ക്കരന്റേയും ഭാഗൃശ്രീയുടേയും വിവാഹം നടക്കുന്നത്‌. 

വിവാഹം കഴിഞ്ഞ്‌ മാസം തികയുന്നതിനുമുമ്പ്‌ ഭാഗൃശ്രീ വടവ 
ന്നൂരിലേക്ക്‌ സ്ഥലംമാറ്റം വാങ്ങിച്ചു. ഒരുവര്‍ഷം തികയുന്നതോടെ വടവ 
ന്നൂര്‍ തറയില്‍ സ്വന്തമായൊരു വീടിനും അവര്‍ ഉടമയായി. ഭാഗൃശ്രീയുടെ 
മുഖസൌന്ദര്യമുള്ള ഫോട്ടോകളെക്കൊണ്ട്‌ അയാള്‍ ചുവരുകളെ അലങ്കരിച്ചു. 

കൊടാക്ക്‌ ക്യാമറയോടും ഭാഗ്യശ്രീയോടും ഒരുപോലെ ആവേ 
ശവും പ്രേമവും പുഷ്ക്കരനില്‍ നിറഞ്ഞുനിന്നു. എന്നാല്‍ നിലവിലുള്ളവയെ 
മനസ്സിലാക്കുന്നതോടെ വിരസത അനുഭവപ്പെടുന്ന അയാള്‍ പിന്നീട്‌ മറ്റ്‌ 
മണ്ഡലങ്ങളെ അന്വേഷിക്കുകയായിരുന്നു. 

നവംബറിലെ മഞ്ഞുകാലം പുഷ്ക്കരന്റെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ മാറ്റ 
ങ്ങളോടെയാണ്‌ കടന്നുവന്നത്‌. ശ്വാസംമുട്ടലുള്ള ഭാഗ്ൃശ്രീ ആസ്മ കൂടി 
തളര്‍ന്നു കിടന്നു. അയാള്‍ അലോപ്പതി ഡോക്ടറെ വരുത്തി അവളെ പരി 
ശോധിച്ചു. വര്‍ഷങ്ങളായി അലോപ്പതി ചികിത്സ നടത്തിവന്ന അവള്‍ക്ക്‌ 
മരുന്നുകൊണ്ട്‌ താല്‍ക്കാലികമായ ആശ്വാസമാണ്‌ ലഭിച്ചിരുന്നത്‌. 

പിന്നീട്‌ പുഷ്ക്കരന്‍ ഭാഗ്യശ്രീക്ക്‌ ആയുര്‍വ്വേദ ചികിത്സ നടത്തി. 
അവളുടെ ശരീരത്തില്‍ യാതൊരു ഭാവഭേദവും സൃഷ്ടിക്കാതെ ആയുര്‍വ്വേദ 
മരുന്നുകള്‍ കടന്നുപോയി. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ അവളെ ഹോമിയോപ്പതി 
ഡോക്ടറെ കാണിക്കുന്നു. 

ആഴ്ചയില്‍ പലതവണ ഭാഗ്യശ്രീയുമായി പുഷ്ക്കരന്‍ കല്‍പ്പാത്തി 
യിലെ ഹോമിയോപ്പതി ഡോക്ടറായ കൃഷ്ണനുണ്ണിയെ ചെന്നുകണ്ടു. 


ഏപ്രില്‍ - ഒലുണ്‍െ്‌ ക്‌ 


ഹോമിയോ ഡോക്ടറുമായുള്ള നിരന്തര സമ്പര്‍ക്കമാണ്‌ പുഷ്ക്കരന്റെ ജീവി 
തത്തില്‍ വീണ്ടും മാറ്റങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കുന്നത്‌. 

ഹോമിയോ ചികിത്സയെക്കുറിച്ച്‌ പ്രാഥമിക അറിവ്‌ കൃഷ്ണനുണ്ണി 
യില്‍നിന്ന്‌ നേടിയ പുഷ്ക്കരന്‍ പിന്നീട്‌ വിദഗ്ദ്ധനാകാനുള്ള തയ്യാറെടുപ്പു 
കള്‍ നടത്തി. ഹോമിയോപ്പതിയെ സംബന്ധിച്ച പുസ്തകങ്ങള്‍ വാങ്ങിക്കൂ 
ട്ടിയ അയാള്‍ രാത്രി മുഴുവന്‍ വായിച്ച്‌ അവയെ മന:പാഠമാക്കി. പിന്നീട്‌ 
സ്റ്റെതസ്‌ക്കോപ്പും രക്തസമ്മര്‍ദ്ദം അളക്കാനുള്ള ഉപകരണവും അയാള്‍ 
വാങ്ങിച്ചു. കുടാതെ അത്യാവശ്യ മരുന്നുകളും അയാള്‍ ശേഖരിച്ചു. 

അയല്‍വീട്ടിലെ നന്ദുമോന്‍ പനിച്ചുകിടന്നപ്പോള്‍ പുഷ്ക്കരന്‍ ആദ്യ 
മായി തന്റെ അറിവ്‌ പ്രയോഗിച്ചു. തികച്ചും ശുഭകരമായ വാര്‍ത്തയായിരുന്നു 
രണ്ടാംദിവസം അയാള്‍ക്ക്‌ ലഭിച്ചത്‌. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ പല രോഗികളേയും 
സൌജന്യമായി ചികിത്സിച്ചുതുടങ്ങി. പല ദിവസങ്ങളും സ്‌കൂളിലേക്കു 
പോകാതെ പുഷ്ക്കരന്‍ രോഗികളുമായി വീട്ടില്‍ സമയം ചെലവഴിച്ചു. 

ഹോമിയോപ്പതിയെക്കുറിച്ച്‌ ആഴത്തില്‍ അറിവുനേടിയെങ്കിലും ഭാഗ്യ 
ശ്രീയുടെ ആസ്മ മാറാവ്യാധിയായും പുഷ്ക്കരന്റെ വൈദ്ൃയജ്ഞാനത്തിന്‌ 
വെല്ലുവിളിയായും നിലനിന്നു. അയാള്‍ നല്‍കിയ മരുന്നുകളൊന്നും അവ 
ളുടെ രോഗം ഭേദമാക്കിയില്ല. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ ഭാഗൃശ്രീ ഗര്‍ഭിണിയാകുന്നതും ഒരു പെണ്‍കുട്ടിയെ 
പ്രസവിക്കുന്നതും. വളരെ ദിവസങ്ങളുടെ ആലോചനകള്‍ക്കു ശേഷം 
പുഷ്ക്കരന്‍ മകളെ ലേഖ എന്നു വിളിച്ചു. പിന്നീട്‌ കുറേക്കാലം അയാള്‍ 
ലേഖയുടെ കൊഞ്ചലും കളിയും കണ്ട്‌ സമയം തള്ളിനീക്കി. അപ്പോ 
ഴേയ്ക്കും അയാള്‍ ഹോമിയോപ്പതിയെ ഉപേക്ഷിക്കുകയും തന്റെ രീതി അനു 
സരിച്ച്‌ മറ്റൊരു രംഗത്തേയ്ക്ക്‌ ശ്രദ്ധതിരിക്കുകയും ചെയ്തു. 

മറ്റൊരു മാര്‍ഗ്ഗത്തിനുവേണ്ടി പുഷ്ക്കരന്‍ അന്വേഷിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന 
കാലത്താണ്‌ അയാളുടെ റിസ്റ്റ്‌ വാച്ച്‌ യാദൃച്ഛികമായി നില്‍ക്കുന്നത്‌. കൊല്ല 
ങ്കോട്ടെ വാച്ചുകടക്കാരന്‍ രണ്ടുതവണ നേരെയാക്കി എങ്കിലും വീണ്ടും 
വാച്ചു നിന്നു. പുതിയ റിസ്റ്റ്‌ വാച്ച്‌ വാങ്ങിച്ച അയാള്‍ പഴയ വാച്ചിനെ നന്നാ 
ക്കാന്‍ തയ്യാറെടുത്തു. 

വടവന്നുരിലെ വാച്ചുമേക്കറുമായി കൂടുതല്‍ അടുത്ത പുഷ്ക്കരന്‍ 
വാച്ച്‌ നേരെയാക്കാനുള്ള സാങ്കേതികവിദ്യയും മനസ്സിലാക്കി. തുടര്‍ന്ന്‌ 
അയാള്‍ നാട്ടുകാരുടെ റിസ്റ്റുവാച്ചുകളും ടൈംപീസുകളും ക്ലോക്കുകളും 
നന്നാക്കിത്തുടങ്ങി. അവയെ എല്ലാം സൌജന്യമായാണ്‌ അയാള്‍ നേരെയാ 
ക്കിക്കൊടുത്തത്‌. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ നാട്ടില്‍ ഇലക്ട്രോണിക്‌ വാച്ച്‌ പ്രചരിച്ചുതുടങ്ങു 
ന്നത്‌. ഇലക്ട്രോണിക്ക്‌ വാച്ചിന്റെ സാങ്കേതിക അറിവുനേടിയ അയാള്‍ 
പിന്നീട്‌ അവ ഉണ്ടാക്കി സുഹൃത്തുക്കള്‍ക്ക്‌ ചുരുങ്ങിയ വിലയ്ക്ക്‌ നല്‍കി. 
എന്നാല്‍ അയാള്‍ പതിവുപോലെ വാച്ചിനെ സംബന്ധിച്ച്‌ നിലവിലുള്ള അറി 


വുനേടിയപ്പോള്‍ മറ്റൊരു മേഖലയെ അന്വേഷിച്ചുതുടങ്ങി. 

റേഡിയോവില്‍നിന്ന്‌ വാച്ചിലേക്ക്‌ എത്തുമ്പോഴേയ്ക്കും പുഷ്ക്ക 
രന്റെ ഇരുപത്തഞ്ചു വര്‍ഷങ്ങള്‍ പ്രയോജനശുന്യമായി കടന്നുപോയിരുന്നു. 
അയാള്‍ യാതൊന്നും പുതുതായി കണ്ടെത്തുകയോ നിര്‍മ്മിക്കുകയോ 
ചെയ്തില്ല. നിലവിലുള്ളവയെ മനസ്സിലാക്കുകയും അവയെ അനുകരിക്കു 
കയുമാണ്‌ അയാള്‍ ചെയ്തത്‌. 

ഇനി നമുക്ക്‌ അനന്തനിലേക്ക്‌ മടങ്ങാം. 

അഞ്ചുവര്‍ഷം ചായക്കടയില്‍ പണിയെടുത്തും വായിച്ചും അനന്തന്‍ 
കാലം കഴിച്ചു. യ്രന്തങ്ങളോടുള്ള തന്റെ ആസക്തിയെ തിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌ അയാള്‍ 
അവസാനം പ്രായോഗികമായ അറിവിനുവേണ്ടി കോയമ്പത്തൂരിലേക്ക്‌ 
പുറപ്പെട്ടു. സിജി ഓട്ടോ മൊബൈല്‍സില്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ ഉടനടി ജോലി ലഭി 
ക്കുകയുമുണ്ടായി. ലോറികളുടേയും ബസ്സുകളുടേയും യ്രന്രങ്ങളെയാണ്‌ 
അനന്തന്‍ കേടുതീര്‍ത്ത്‌ പ്രവര്‍ത്തിപ്പിച്ചിരുന്നത്‌. നിലവിലുള്ളവയെ 
ഉള്‍ക്കൊണ്ട അയാള്‍ പുതുതായി എന്തെങ്കിലും കണ്ടെത്തി സ്വന്തം 
വ്യക്തിത്വം സ്ഥാപിക്കണമെന്ന്‌ ദൃഡനിശ്ചയം ചെയ്തിരുന്നു. 

അനുകരിക്കുകയല്ല നിലവിലുള്ളവയെ മാറ്റിപ്പണിയുകയാണ്‌ 
മൌലിക പ്രതിഭയുടെ മാര്‍ഗ്ഗമെന്ന്‌ അനന്തന്‍ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. അനുകരിക്കു 
ന്നവര്‍ ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ ഭാഗമായി ഇല്ലാതാകുന്നു. സ്വയം കണ്ടെത്തുന്ന 
വരാണ്‌ കാലത്തേയും മരണത്തേയും ഭേദിക്കുന്നത്‌. പ്രവര്‍ത്തനമണ്ഡല 
ങ്ങള്‍ വിഭിന്നമാണെങ്കിലും ഓരോരുത്തരും സ്വന്തം വ്ൃക്തിത്വത്തേയും സ്വത്വ 
ത്തേയും സ്ഥാപിക്കേണ്ടത്‌ അവിടെയാണ്‌. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ കൊടൈക്കനാലിനടുത്ത്‌ കാവലിന്‌ ആളില്ലാത്ത 
റെയില്‍വെ ഗെയിറ്റില്‍ സംഭവിച്ച ദാരുണ മരണങ്ങള്‍ അനന്തന്റെ ശ്രദ്ധ 
യില്‍പ്പെട്ടത്‌. ഇന്ത്യയുടെ വിവിധ ഭാഗങ്ങളില്‍ കാവല്‍ക്കാരില്ലാത്ത അനേകം 
റെയില്‍വെ ഗേറ്റുകള്‍ ഉണ്ടെന്നും അവിടെ കൂട്ടമരണങ്ങളും ഒറ്റപ്പെട്ട മരണ 
ങ്ങളും സംഭവിക്കുക പതിവാണെന്നും അയാള്‍ മനസ്സിലാക്കി. വല്ലപ്പോഴും 
കടന്നുപോകുന്ന തീവണ്ടിയ്ക്ക്‌ വേണ്ടി വമ്പിച്ച സാമ്പത്തിക ബാദ്ധ്യത ഏറ്റെ 
ടുക്കാന്‍ റെയില്‍വെ തയ്യാറായില്ല. 

ദുര്‍മരണങ്ങളുടെ പ്രേതങ്ങള്‍ ചിന്തയില്‍ കടന്നുവന്നതോടെ യ്ര്ത്ര 
ത്തിന്റെ സഹായംകൊണ്ട്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന റെയില്‍വെ ഗെയിറ്റുണ്ടാക്കാ 
നാണ്‌ അനന്തന്‍ ആദ്യമായി ശ്രമിച്ചത്‌. കുട്ടികളുടെ കളി തീവണ്ടി വാങ്ങിച്ച 
അയാള്‍ അതില്‍ അനേകം മാറ്റങ്ങളും കൂട്ടിച്ചേര്‍ക്കലുകളും നടത്തി സ്വന്തം 
ആശയത്തെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യമാക്കിത്തീര്‍ത്തു. 

കളി തീവണ്ടിയുടെ റെയിലിന്‌ ഇരുവശത്തും അനന്തന്‍ ഗെയിറ്റ്‌ 
സ്ഥാപിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ ഗെയിറ്റിന്‌ അകലെനിന്നാരംഭിക്കുന്ന പല്ലുകളുള്ള 
റെയിലും അതില്‍ ലിവറും അയാള്‍ ഘടിപ്പിച്ചു. ഗെയിറ്റിനു മറുവശത്തും 
ഇത്തരം സംവിധാനം തന്നെയാണുള്ളത്‌. അതിനു ശേഷം തീവണ്ടി ച്ക്ര 


ങ്ങളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ പല്‍ച്ചരകങ്ങളും അയാള്‍ ബന്ധിപ്പിച്ചു. 

തീവണ്ടി ലിവറുള്ള പാളത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുമ്പോള്‍ ഗെയിറ്റിന്‌ 
അടുത്തുള്ള ചുവന്ന വെളിച്ചം പ്രകാശിക്കുന്നു. അതോടൊപ്പം ദീര്‍ഘനേരം 
മണി മുഴങ്ങുകയും ചെയ്യും. തീവണ്ടി വീണ്ടും മുമ്പോട്ടുപോകുമ്പോള്‍ 
പല്‍ച്ചരരങ്ങള്‍ പടല്ലുപാളങ്ങളില്‍ അമരുകയും അപ്പോള്‍ ഗെയിറ്റ്‌ പതുക്കെ 
താഴ്ന്നുതുടങ്ങുകയുമാണ്‌. തീവണ്ടി പല്ലുകളുള്ള പാളം കടക്കുന്നതോടെ 
ഗെയിറ്റ്‌ വീണ്ടും ഉയരും. 

പിന്നീട്‌ അനന്തന്‍ തന്റെ കണ്ടെത്തലിനെക്കുറിച്ച്‌ ദക്ഷിണറെയില്‍വെ 
ഡയറക്ടര്‍ക്ക്‌ എഴുതി. നേരില്‍ കണ്ട്‌ ബോദ്ധ്യപ്പെടണമെന്ന്‌ അറിയിപ്പു ലഭി 
ച്ചപ്പോള്‍ അമിതമായ ആവേശത്തോടെ അയാള്‍ മദിരാശിയിലേക്ക്‌ പുറപ്പെട്ടു. 

ബോര്‍ഡ്‌ അംഗങ്ങളുടെ മുമ്പില്‍ അനന്തന്‍ തന്റെ കണ്ടെത്തലു 
കളെ വിശദീകരിച്ചു. അവര്‍ അയാളെ അകമഴിഞ്ഞ്‌ അഭിനന്ദിക്കുകയും 
വിവരം പിന്നീട്‌ അറിയിക്കാമെന്ന്‌ പറയുകയും ചെയ്തു. 

ഏകദേശം ഒരുവര്‍ഷത്തോളം റെയില്‍വെയില്‍ നിന്നുള്ള അറിയി 
പ്പിനായി അനന്തന്‍ കാത്തിരുന്നു. ഇതിനിടെ അയാള്‍ പലതവണ മദിരാശി 
യിലേക്ക്‌ കത്തെഴുതി എങ്കിലും യാതൊരു മറുപടിയും ലഭിച്ചില്ല. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ അനന്തന്‍ ജോലിചെയ്തിരുന്ന വര്‍ക്ക്‌ഷോപ്പിലേക്ക്‌ 
ശ്രീലങ്കക്കാരനായ രത്നവീര കടന്നുവരുന്നത്‌. യാദൃച്ഛികമായി അനന്തന്റെ 
സ്വയം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന റെയില്‍വെ ഗെയിറ്റ്‌ അയാളുടെ ശ്രദ്ധയില്‍പ്പെട്ടു. 
അയാള്‍ അത്യധികം താല്പര്യത്തോടെ അനന്തന്റെ കണ്ടെത്തലിനെക്കുറിച്ച്‌ 
കൂടുതലായി അന്വേഷിച്ചറിഞ്ഞു. ശ്രീലങ്കന്‍ റെയില്‍വെയിലെ ഉന്നത ഉദ്യോ 
ഗസ്ഥനായ രത്നവീര അയാളെ തന്റെ നാട്ടിലേക്ക്‌ ഹാര്‍ദ്ദമായി സ്വാഗതം 
ചെയ്തു. ശ്രീലങ്കന്‍ റെയില്‍വെ അനന്തന്റെ കണ്ടെത്തലിനെ അംഗീകരി 
ക്കുമെന്നും പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുമെന്നും അയാള്‍ ആധികാരികമായിത്തന്നെ 
പറഞ്ഞു. 

പിന്നീട്‌ നാല്പത്തഞ്ചാം ദിവസം അനന്തന്‍ കൊളംബോയിലേയ്ക്ക്‌ 
യാത്രയായി. രത്നവീരയുടെ അതിഥിയായി ഒരുമാസത്തോളം അനന്തന്‍ 
ശ്രീലങ്കയില്‍ താമസിച്ചു. ശ്രീലങ്കന്‍ റെയില്‍വെ അനന്തന്റെ കണ്ടെത്തലിനെ 
അംഗീകരിക്കുകയും ഉയര്‍ന്ന പാരിതോഷികങ്ങള്‍ നല്‍കി ആദരിക്കുകയും 
ചെയ്തു. 

കോയമ്പത്തൂരില്‍ തിരിച്ചെത്തി ആറുമാസം കഴിയുന്നതിനു മുമ്പു 
തന്നെ ശ്രീലങ്കയില്‍നിന്ന്‌ അനന്തന്റെ കണ്ടെത്തലിന്‌ പ്റ്റന്റ്‌ ലഭിച്ചു. എന്നാല്‍ 
പേറ്റന്റുകൊണ്ട്‌ സമ്പന്നനാകാന്‍ അയാള്‍ ആഗ്രഹിച്ചില്ല. തന്നെ അംഗീക 
രിച്ച (്രീലങ്കക്കാര്‍ക്ക്‌ അനന്തന്‍ സ്വയം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന റെയില്‍വെ ഗെയി 
റ്റിന്റെ നിര്‍മ്മാണാവകാശം സൌജന്യമായി നല്‍കുകയായിരുന്നു. 

വീണ്ടും അനന്തന്‍ അടുത്ത കണ്ടെത്തലിനുവേണ്ടിയുള്ള ശ്രമങ്ങള്‍ 
തുടര്‍ന്നു. 


ര _ ദഥകാഥിഷ്‌ 


മ്‌ി 


ത്ക 


ഇക്കാലത്താണ്‌ അനന്തന്റെ ശ്രദ്ധ വാഹനങ്ങളുടെ ടയറുകള്‍ ലേക്ക്‌ 
തിരിയുന്നത്‌. വാഹനങ്ങളെല്ലാം ടയര്‍പഞ്ചറായി യാത്ര മുടങ്ങുക സ്വാഭാവി 
കമാണല്ലോ. അത്തരം ചില ദുര്‍ഘട നിമിഷങ്ങള്‍ യാത്രകളില്‍ അനന്തന്‍ . 
അനുഭവിച്ചിട്ടുമുണ്ട്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാളുടെ ചിന്ത ടയര്‍ പഞ്ചറാകുന്നത്‌ 
എങ്ങനെ ഒഴിവാക്കാം എന്നായി. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ അസാധാരണമായൊരു 
ലേപനത്തെ കണ്ടെത്തുന്നു. കാറ്റിനോടൊപ്പം ട്യൂബിനുള്ളിലേക്ക്‌ അയാള്‍ 
ലേപനം കടത്തിവിടുകയും പരീക്ഷണമായി കാറ്റൊഴിയാന്‍ ട്യൂബില്‍ ദ്വാര 
മിടുകയും ചെയ്തു. ശബ്ദത്തോടെ പുറത്തേക്കുവന്ന കാറ്റ്‌ ലേപനവുമായി 
കൂടിചേരുന്നതോടെ ദ്വാരം അടയുകയാണ്‌. 

തന്റെ കണ്ടെത്തലിന്‌ ഫ്റ്റേന്റ്‌ ലഭിക്കാനായി അനന്തന്‍ വീണ്ടും 
തീന്രശ്രമങ്ങള്‍ നടത്തി. അയാളുടെ കണ്ടെത്തലിനെ മദിരാശിയിലെ സ്വകാര്യ 
ടയര്‍ കമ്പനി അമിതാഫ്ലാദത്തോടെ അംഗീകരിച്ചു. ലേപനത്തിന്‌ പ്രത്യേക 
പേരു നല്‍കിയ അവര്‍ പ്്റന്റ്‌ അവകാശം വമ്പിച്ച പണം നല്‍കി .അനന്ത 
നില്‍നിന്ന്‌ വാങ്ങിച്ചു. 

സമ്പന്നനായി തീര്‍ന്ന അനന്തന്‍ വീണ്ടും നിരീക്ഷണ പരീക്ഷണ 
ങ്ങളുമായി ജീവിതം തുടര്‍ന്നു. ഇപ്പോള്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ തന്റെ പരീക്ഷണ 
ങ്ങള്‍ക്കു വേണ്ടി യഥേഷ്ടം പണം ചെലവഴിക്കാനുള്ള സാഹചര്യമുണ്ട്‌. 
പിന്നീട്‌ അയാള്‍ നിര്‍ലോഭം പണംമുടക്കിയാണ്‌ അടുത്ത കണ്ടെത്തല്‍ നട 
ത്തുന്നത്‌. 

കരയിലെ വാഹനങ്ങളുടെ നിര്‍മ്മാണത്തിലും പരിചരണത്തിലുമാണ്‌ 
അനന്തന്‍ വൈദഗ്ദ്ധ്യം നേടിയത്‌. എങ്കിലും ഇപ്പോള്‍ അയാള്‍ വെള്ളത്തിലെ 
വാഹനങ്ങളിലാണ്‌ ശ്രദ്ധ ക്രേനദ്രീകരിക്കുന്നത്‌. കരയിലും വെള്ളത്തിലും ഒരു 
പോലെ സഞ്ചരിക്കാവുന്ന വാഹനം നിര്‍മ്മിക്കാനുള്ള കഠിനാദ്ധ്വാനമാണ്‌ 
പിന്നീട്‌ അയാള്‍ നടത്തിയത്‌. 

എട്ടുവര്‍ഷത്തെ ഗവേഷണ പരീക്ഷണങ്ങള്‍ക്കു ശേഷമാണ്‌ അന 
ന്തന്‌ തന്റെ ഭാവനയെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യമാക്കിത്തീര്‍ക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞത്‌. വെള്ള 
ത്തില്‍ സഞ്ചരിക്കാവുന്ന തരത്തില്‍ കാറിന്റെ രൂപഘടനയെ ഉണ്ടാക്കിയ 
അയാള്‍ ബോട്ടിന്റേയും കാറിന്റേയും സാങ്കേതികതയെ യോജിപ്പിക്കുകയാ 
യിരുന്നു. കരയില്‍ ടയറുമായി സഞ്ചരിക്കുന്ന കാര്‍ വെള്ളത്തില്‍ ഇറങ്ങു 
മ്പോള്‍ തുഴകളെ ഉപയോഗിക്കുന്നു. 

സ്വപ്നത്തിന്റെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ കണ്ട്‌ അനന്തന്‍ അമിതമായി 
ആഹ്ലാദിച്ചു. ഒരുവര്‍ഷം കഴിഞ്ഞാണ്‌ അയാളുടെ കണ്ടെത്തലിന്‌ പേറ്റന്റ്‌ 
ലഭിക്കുന്നത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ മദിരാശിയിലെ ഒരു കാര്‍നിര്‍മ്മാണ കമ്പനി അന 
ന്തന്റെ കണ്ടെത്തലിന്റെ ഉടമാവകാശം വാങ്ങിച്ചു. വിപണിയില്‍ അനന്തന്റെ 
“വാട്ടര്‍ എര്‍ത്തോ” വിന്‌ വമ്പിച്ച (പ്രചാരവും ലഭിച്ചു. കാറിനുവേണ്ടി ആവ 
ശ്യക്കാര്‍ക്ക്‌ മാസങ്ങളോളം കാത്തിരിക്കേണ്ട അവസ്ഥയുമുണ്ടായി. 

പുത്തന്‍ കണ്ടെത്തലിനുവേണ്ടി വര്‍ഷങ്ങള്‍ ചെലവഴിച്ച അനന്തന്‍ 


ഏപ്രില്‍ - ഒണ്‍ ന ക 


സ്വകാര്യമായ ജീവിതത്തെ ഉപേക്ഷിക്കുകയായിരുന്നു. അയാള്‍ വിവാഹം 
കഴിക്കുകയോ വമ്പിച്ച സ്വത്തുക്കള്‍ക്ക്‌ അവകാശികളെ സൃഷ്ടിക്കുകയോ 
ചെയ്തില്ല. സമ്പന്നനായ അയാള്‍ സ്വത്തുക്കളെ എല്ലാം ചാരിറ്റബിള്‍ ട്രസ്റ്റിന്റെ 
കീഴിലാക്കി. അനാഥ കുട്ടികള്‍ക്കും വിധവകള്‍ക്കും വേണ്ടി പണം ഉപ 
യോഗിക്കണമെന്ന്‌ അയാള്‍ രേഖകളില്‍ പ്രത്യേകം നിര്‍ദ്ദേശിച്ചു. 

കഥ പറഞ്ഞു നിര്‍ത്തിയ പ്രപഞ്ചവന്‍ തുടര്‍ന്നു: 

പുഷ്ക്കരന്‍ അറുപത്തിയഞ്ചാം വയസ്സിലാണ്‌ മരിക്കുന്നത്‌. അക്കാ 
ലത്ത്‌ അയാള്‍ വേദഗണിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ കൂടുതല്‍ അറിയാന്‍ ശ്രമിക്കുക 
യായിരുന്നു. നിലവില്‍ ഉള്ളവയെ മാത്രം മനസ്സിലാക്കിയ അയാള്‍ എവി 
ടേയും മുന്‍ചുവടുവെയ്ക്കാതെ ചരിത്രത്തില്‍നിന്ന്‌ ഇല്ലാതായി. എന്നാല്‍ 
അനന്തന്‍ മരണത്തേയും കാലത്തേയും ഭേദിച്ച്‌ സ്വന്തം വ്യക്തിത്വവും 
സ്വത്വവും സ്ഥാപിച്ചു. അമ്പത്തെട്ടാം വയസ്സില്‍ പെട്ടെന്നു മരിച്ച അയാള്‍ 
അപ്പോഴും പുതിയ കണ്ടെത്തലിനായി തീവ്രമായി അദ്ധ്വാനിക്കുകയായിരു 
ന്നു. റബ്ബര്‍ ടയറിനു പകരം തേയ്മാനം വരാത്ത മറ്റൊരു പദാര്‍ത്ഥം കണ്ടെ 
ത്താനുള്ള ശ്രമത്തിലായിരുന്നു അയാള്‍. 

അനന്തന്റെ അവസാനത്തെ കണ്ടെത്തല്‍ ഇപ്പോഴും പൂര്‍ണ്ണമാ 
കാതെ അശേഷിക്കുന്നു. ഭഭതികമായി അനന്തന്‍ ഇല്ലാതായെങ്കിലും തന്റെ 
കണ്ടെത്തലിന്റെ പേരില്‍ അയാള്‍ ഇപ്പോഴും അറിയപ്പെടുന്നു. 

ക്ഷ്ര്രജന്‍ കഥപറഞ്ഞു നിര്‍ത്തിയപ്പോള്‍ ആറാംപ്രതിമയുടെ 
മുഖത്ത്‌ മനുഷ്യജന്മത്തിന്റെ വൃത്യസ്തതകളെ തിരിച്ചറിഞ്ഞ സംതൃപ്തി 
പ്രകടമായി. ആറാം പ്രതിമയുടെ മുഖഭാവങ്ങളെ ശ്രദ്ധിച്ച ക്ഷത്രജന്‍ ആവേ 
ശത്തോടെ അടുത്ത കഥയിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചു. 


നാല്‍പ്പത്തിമൂന്നാമത്തെ കഥ : ആദ്ധ്യാത്മികതയുടെ അധോലോകം 
(പപഞ്ചവന്‍ വീണ്ടും കഥപറഞ്ഞു തുടങ്ങി. 

ആരാച്ചാര്‍ മാനുഷികതയുടെ വക്താവാക്കുക ഒരിക്കലും സംഭവി 
ക്കുന്ന സത്യമല്ല. നിര്‍ദയനായ അയാളെ മാനുഷികതയുടെ വക്താവായി 
പരിഗണിക്കേണ്ടതുമില്ല. ഇങ്ങനെ സംഭവിക്കുന്നെങ്കില്‍ അതിനുപിന്നില്‍ 
അയാളുടെ ഗുഡ്മമായ താല്‍പര്യങ്ങളാണ്‌ ഉള്ളത്‌. 

മതങ്ങളെ വിശകലനംചെയ്യുമ്പോള്‍ നമ്മള്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിക്കേ 
ണ്ടത്‌ മതത്തിന്റെ സാമ്പത്തിക ഭാതിക താല്പര്യങ്ങളെയാണ്‌. ഇത്തരം ചരി 
(്രസാന്നിദ്ധ്യമുള്ള അന്വേഷണങ്ങള്‍ നമ്മെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തിലേക്ക്‌ കൂടു 
തല്‍ അടുപ്പിക്കുന്നു. 

മായ ഭാതികതയെക്കുറിച്ച്‌ അയഥാര്‍ത്ഥ കല്പനങ്ങള്‍ പുറപ്പെടു 
വിക്കുന്നെങ്കിലും ഫലത്തില്‍ ബ്രാഹ്മണ്യത്തേയും അതിന്റെ അധീശത്വ 
താല്പര്യങ്ങളേയും സാമ്പത്തികഘടനയേയും നിലനിര്‍ത്താന്‍ വേണ്ട ന യായ 
വാദമാണ്‌. കര്‍മ്മവിധിയും സഞ്ചിതകര്‍മ്മങ്ങളും ഭാതികതാലപര്യങ്ങളെ 
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സംരക്ഷിക്കുന്ന ആദ്ധ്യാത്മിക വിചാരങ്ങളാണ്‌. 

കര്‍മ്മവിഭജനപ്രകാരം വ്യത്യസ്ത ജാതികളില്‍ ജനിക്കുന്നവര്‍ ജന്മാ : 
ന്തരങ്ങളെ വര്‍ത്തമാനകാലമായി അനുഭവിക്കുകയാണ്‌. മേലാളന്‍മാരുടെ 
സുഖസമൃദ്ധ ജീവിതത്തിന്‌ കാരണം ചൂഷണമല്ലെന്ന്‌ കര്‍മ്മവിധി സ്ഥാപി 
ക്കുന്നു. കീഴാളന്‍മാരുടെ അവസ്ഥയേയും അത്‌ ന്യായീകരിക്കുന്നു. വിധി 
ഫലമായി ലഭിച്ച കീഴാളജന്മത്തെ കര്‍മ്മത്തിന്റെ ഫലവും പ്രസക്തിയും 
ആലോചിക്കാതെ ചെയ്തുതീര്‍ക്കേണ്ടതാണെന്ന്‌ ആദ്ധ്യാത്മിക വിചാരങ്ങള്‍ 
പറയുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ പരിസരത്തെക്കുറിച്ച്‌ അറിവുനേടി അവസ്ഥയെ 
മാറ്റിപ്പണിയാന്‍ ശ്രമിക്കാതെ എല്ലാം പൂര്‍വ്വജന്മാര്‍ജ്ജിത കര്‍മ്മഫലമായി 
അനുഭവിച്ചു തീര്‍ക്കേണ്ടതാണ്‌. 

ഇത്തരം വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ അവസ്ഥയെ സംരക്ഷിക്കുന്ന അധീശത്വ 
താല്പര്യക്കാരുടെ സാമ്പത്തിക, ഭാതികശാസ്ത്രം തന്നെയാണ്‌. അധീശ 
വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ താല്പര്യങ്ങളാണ്‌ മൂല്യങ്ങളെ മതബദ്ധമാക്കുമ്പോള്‍ നില 
നിര്‍ത്തുന്നത്‌. 

വ്യവഹാരകാലത്തെ അപ്രസക്തമാക്കിയ മായ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
വ്യവഹാരകാലത്തിനാണ്‌ അമിതപ്രാധാന്യം നല്‍കുന്നത്‌. പാരമാര്‍ത്ഥിക 
ലോകത്തെ പ്രാപിക്കാനുള്ള ന്യായവാദങ്ങളെ കണ്ടെത്തിയ മായ 
സൂക്ഷ്മാര്‍ത്ഥത്തില്‍ എന്തും ചെയ്യാനുള്ള അവസരം നല്‍കുന്നു. എങ്കിലും 
മായ മനുഷ്യന്റെ ചിന്തകളേയും കര്‍മ്മങ്ങളേയും വിഭജിക്കുകയായിരുന്നു. 
അതുകൊണ്ട്‌ സ്വാര്‍ത്ഥനും നികൃഷ്ടനുമായ ഒരാള്‍ക്ക്‌ വാക്ക്ധാരയില്‍ 
ദൈവവിചാരങ്ങളുടെ അഭേദകല്‍പനയിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കാവുന്നതാണ്‌. 

ഇനി നമ്മള്‍ കുളിമുട്ടം ഗ്രാമത്തിലേക്കാണ്‌ കടന്നുചെല്ലുന്നത്‌. 

പാലക്കാടന്‍ അഗ്രഹാരങ്ങളുടെ തനിപ്പകര്‍പ്പുത്തന്നെയാണ്‌ കൂളി 
മുട്ടം ഗ്രാമത്തിനുമുള്ളത്‌. സാമ്പത്തികഘടന കാര്‍ഷികവ്യവസ്ഥിതിയെ 
ക്രേന്രീകരിച്ചാണ്‌. പാലക്കാടന്‍ പ്രകൃതിയുടെ സമൃദ്ധി മുഴുവന്‍ കുളിമുട്ട 
ത്തിനുമുണ്ട്‌. ഫലപുഷ്ടിയുള്ള മണ്ണും നല്ല മേനിവിളവുതരുന്ന പാടങ്ങളും 
പാടവരമ്പുകളില്‍ നിരന്നുനില്‍ക്കുന്ന പനകളും പാലക്കാടന്‍ ഗ്രാമീണ മുഖ 
ത്തിന്റെ പരിച്ചേദമാണ്‌. 

കുളിമുട്ടംഗ്രാമം മറ്റ്‌ അഗ്രഹാരങ്ങളെപ്പോലെ ശിവന്റേയും വിഷ്ണു 
വിന്റേയും സാന്നിദ്ധ്യങ്ങള്‍ക്കൊണ്ട്‌ സമ്പന്നമാണ്‌. 

കുളിമുട്ടംഗ്രാമത്തിലെ നാരായണയ്യരുടേയും സുബ്ബലക്ഷ്മിയു 
ടേയും മക്കളായ വെങ്കിടാചലവും വെങ്കിട്ടരമണിയുമാണ്‌ ഈ കഥയിലെ 
നമ്മുടെ പ്രധാന കഥാപഠ്രതങ്ങള്‍. വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ സുഹൃത്തായ 
ടെയ്ലര്‍ ശങ്കരനാരായണനും വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ മകന്‍ ശിവമണിയ്ക്കും 
ഈ കഥയില്‍ വളരെ ഏറെ പ്രാധാന്യമുണ്ട്‌. 

നാരായണയ്യര്‍ ദാരിദ്ര്യത്തിന്‍റെ പരമകാഷ്ഠ അനുഭവിച്ചാണ്‌ യാവ്൮വ 
നത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്നത്‌. പാലക്കാട്ടെ കോടതിയില്‍ വക്കീല്‍ ഗുമസ്ത 
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നായിരുന്ന അച്ഛന്‍. നാരായണയ്യര്‍ക്ക്‌ പതിനേഴ്‌ വയസ്സാകുമ്പോഴാണ്‌ അച്ഛന്‍ 
മരിക്കുന്നത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ രണ്ടുവര്‍ഷം അയാള്‍ കുളിമുട്ടം ഗ്രാമത്തില്‍ ഒരു 
നേരത്തെ വിശപ്പിനു പോലും ആഹാരം കിട്ടാതെ വെറുതെ താമസിച്ചു. 
പിന്നീട്‌ അയാള്‍ പഴനിയിലേക്ക്‌ വണ്ടി കയറി. 

പഴനിയില്‍വെച്ചാണ്‌ നാരായണയ്യരുടെ ജീവിതം സുഭിക്ഷമാകുന്ന 
ത്‌. പഴനിയിലെ ശിവസുബ്രഹ്മണ്യം ബ്രാഹ്മണാള്‍ കഫേയില്‍ അയാള്‍ വിള 
മ്പുകാരനായിച്ചേര്‍ന്നു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ ഹോട്ടല്‍ ഉടമയായ ശിവസുബ്രഹ്മ 
ണ്ൃത്തിന്റെ മകള്‍ സുബ്ബലക്ഷ്മിയുമായി അടുത്തുതുടങ്ങി. അവരുടെ 
ബന്ധം പരസ്പരം ഒഴിവാക്കാനാവാത്ത ജീവിതാവശ്യമായിത്തീര്‍ന്നു. തിരു 
പ്ലതികാരനായ ശാലുഅയ്യരുടെ മകന്‍ വിവാഹാലോചനയുമായി വന്നപ്പോള്‍ 
ശിവസുബ്രഹ്മണ്യം സുബ്ബലക്ഷ്മിയെ അയാള്‍ക്ക്‌ കൊടുക്കാന്‍ തയ്യാറായ 
താണ്‌. എന്നാല്‍ അവള്‍ നാരായണയ്യര്‍ക്കുവേണ്ടി വാശിപിടിച്ചുകരഞ്ഞു. 
തലവിധിപോലെ നടക്കട്ടേ എന്നു പറഞ്ഞ ശിവസുബ്രഹ്മണ്യയ്യര്‍ സുബ്ബല 
ക്ഷ്മിയെ നാരായണയ്യര്‍ക്ക്‌ വിവാഹം ചെയ്തുകൊടുത്തു. 

ആഫഹ്ലാദകരവും സമ്പല്‍സമൃദ്ധവുമായിരുന്നു നാരായണയ്യരുടേയും 
സുബ്ബലക്ഷ്മിയുടേയും വിവാഹജീവിതം. ഹോട്ടല്‍ ഉടമയായിത്തീര്‍ന്ന നാരാ 
യണയ്യര്‍ പിന്നീട്‌ പഴനിയിലെ എഴുപത്തഞ്ച്‌ മുറികളുള്ള ലോഡ്ജും 
വാങ്ങിച്ചു. അപ്പോഴേയ്ക്കും വെങ്കിടാചലവും വെങ്കിട്ടരമണിയും അവര്‍ക്കു 
ണ്ടായി. പിന്നീട്‌ ശ്രീപാര്‍വ്വതിയും അവര്‍ക്ക്‌ ജനിക്കുന്നു. 

പഴനിയിലെ ജീവിതം സമൃദ്ധമാണെങ്കിലും വൃത്തികെട്ട പരിസര 
ത്തില്‍ മക്കള്‍ വളരരുതെന്ന നിര്‍ബ്ബന്ധം നാരായണയ്യര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്നു. 
അതുകൊണ്ട്‌ അയാള്‍ കുടുംബത്തെ കുളിമുട്ടം ഗ്രാമത്തില്‍ എത്തിച്ചു. ഇടി 
ഞ്ഞുതകര്‍ന്ന വീട്‌ പുതുക്കിപ്പണിത അയാള്‍ കൂടുതല്‍ സൌകര്യത്തിനു 
വേണ്ടി അടുത്ത വീടും വാങ്ങിച്ചു. വെങ്കിടാചലത്തേയും വെങ്കിട്ടരമണി 
യേയും ചിറ്റൂരിലെ സംസ്കൃതപാഠശാലയിലാണ്‌ അയാള്‍ ചേര്‍ക്കുന്നത്‌. 
പിന്നീട്‌ അയാള്‍ എല്ലാ ആഴ്ചളിലും പഴണിയില്‍നിന്ന്‌ കുളിമുട്ടത്തേയ്ക്ക്‌ 
വന്നുപോയി. 

വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ പത്താംക്ലാസ്സുവരെയുള്ള ജീവിതം സംഭവര 
ഹിതമായാണ്‌ കടന്നുപോകുന്നത്‌. സാമ്പത്തികമായ യാതൊരു വിഷമവും 
അറിയാത്ത അവന്‍ പണം ധാരാളം ചെലവഴിച്ച്‌ സുഹൃത്തുക്കളുടെ പ്രിയ 
പ്പെട്ടവനായി. 

പത്തില്‍ ജയിച്ച വെങ്കിടാചലം പിന്നീട്‌ വിക്ടോറിയ കോളേജില്‍ 
ബി.എ.യ്ക്ക്‌ ചേര്‍ന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ നാരായണയ്ുയരുടെ സഹായിയായി 
പഴനിയിലേക്ക്‌ യാത്രയായി. ഹോട്ടലും ലോഡ്ജും നടത്താനുള്ള പ്രാപ്തി 
വെങ്കിടാചലം നേടിയപ്പോള്‍ നാരായണയ്യര്‍ ലോഡ്ജിന്റെ പൂര്‍ണ്ണചുമതല 
അയാളെ ഏല്‍പ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 

ജീവിതം ഭാതിക ആവശ്യങ്ങളുമായി നീങ്ങുമ്പോഴും സംസ്കൃത 


പം 


പാഠശാലയില്‍നിന്നും ലഭിച്ച അറിവിനേയും പാരമ്പര്യത്തേയും വെങ്കിടാ 
ചലം എക്കാലത്തും നിലനിര്‍ത്തുകയുണ്ടായി. സംസ്കൃതത്തില്‍ അഗാധ 
മായ അറിവു നേടിയ അയാള്‍ കാശിയില്‍നിന്നും കല്‍പ്പാത്തിയില്‍നിന്നും 
സംസ്‌കൃതപുസ്തകങ്ങളെ വരുത്തി വായനതുടര്‍ന്നു. ശങ്കരനെ അത്യുന്ന 
തത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഠിച്ച അയാള്‍ ആ ചിന്താപദ്ധതിയെ പൂര്‍ണ്ണമായും പിന്തു 
ടര്‍ന്നു. 

ലോഡ്ജിലെ സന്ദര്‍ശകരോട്‌ ഒഴിവുസമയങ്ങളില്‍ പലപ്പോഴും 
വെങ്കിടാചലം വേദാന്ത വിചാരങ്ങളുമായി തര്‍ക്കിക്കുക പതിവാണ്‌. സനാ 
തന ധര്‍മ്മത്തെക്കുറിച്ചു പറയുമ്പോള്‍ വാചാലനാകുന്ന വെങ്കിടാചലം മായ 
യുടെ പ്രബലശക്തിയേയും ജീവിതത്തിന്റെ ക്ഷണികതയേയും പാരമാര്‍ത്ഥി 
കലോകത്തിന്റെ പ്രസക്തിയേയും വാചാലതയോടെ വിവരിക്കും. 


പുലര്‍ച്ചെ എണീക്കുന്ന വെങ്കിടാചലം കുളികഴിഞ്ഞതും പൂജാമു 
റിയിലേക്കാണ്‌ പ്രവേശിക്കുക. വിഘ്നേശ്വരപുജയ്ക്കും ഗായ്ത്രിമ 
ന്ത്രത്തിനും ശേഷമാണ്‌ അയാള്‍ എന്തെങ്കിലും കഴിക്കുക. എല്ലാ വെള്ളി 
യാഴ്ചകളിലും അതിരാവിലെ മലകയറുന്ന അയാള്‍ മുരുകനെ ദര്‍ശിച്ചതി 
നുശേഷമാണ്‌ വെള്ളംപോലും കുടിക്കുക. 

ഇതെല്ലാം യാതൊരു മുടക്കവും കൂടാതെ തന്റെ ജീവിതത്തിന്റെ 
ഭാഗമായി വെങ്കിടാചലം നടത്തിവന്നു. 

വെങ്കിടാചലം പഴനിയില്‍ അച്ഛന്റെ സഹായിയായി നിന്നപ്പോള്‍ 
വെങ്കിട്ടരമണി വീട്ടുകാര്യങ്ങളും നാട്ടുകാര്യങ്ങളുമായി കുളിമുട്ട 
ത്തില്‍ത്തന്നെ താമസിച്ചു. പ്രന്തണ്ട്‌ ഏക്കര്‍ നെല്‍കൃഷിയും ആറേക്കര്‍ 
തെങ്ങിന്‍തോപ്പും അയാള്‍ നോക്കിനടത്തി. 

പഴനിയില്‍നിന്ന്‌ നല്ല വരുമാനം കിട്ടിയതുകൊണ്ട്‌ നാരായണയ്യുര്‍ 
കുളിമുട്ടത്തും പരിസരത്തിലും അനേകം ഭൂസ്വത്തുക്കളെ വാങ്ങിച്ചു. കൊടു 
മ്പില്‍ പ്രന്തണ്ട്‌ കടമുറികളും പാലക്കാട്ട്‌ രണ്ട്‌ വീടുകളും അയാളുടേതാ 
യുണ്ട്‌. 

ഇക്കാലത്തതാണ്‌ ശ്രീപാര്‍വ്വതിക്ക്‌ തഞ്ചാവുരില്‍നിന്ന്‌ വിവാഹാലോ 
ചന വരുന്നത്‌. വക്കീലായ ചിദംബരനുമായുള്ള മകളുടെ വിവാഹത്തെ നാരാ 
യണയ്യര്‍ കുളിമുട്ടക്കാരുടെ മുഴുവന്‍ ആഘോഷമാക്കിത്തീര്‍ത്തു. പിന്നീട്‌ 
അയാള്‍ ആണ്‍മക്കളുടെ വിവാഹത്തിനുവേണ്ട ശ്രമങ്ങള്‍ ആരംഭിച്ചു. വെങ്കി 
ടാചലം ചാത്തപ്പുരത്തുനിന്ന്‌ കാസല്യയേയും വെങ്കിട്ടരമണി തിരുന്നല്ലാ 
യില്‍നിന്ന്‌ സീതയേയും വിവാഹം കഴിച്ചുകൊണ്ടുവന്നു. 

വിവാഹം കഴിഞ്ഞ്‌ ഒരാഴ്ചയോളം വെങ്കിടാചലം കുളിമുട്ടം ഗ്രാമ 
ത്തില്‍ത്തന്നെ താമസിച്ചു. കൌസല്യയെ പലതവണ പ്രാപിക്കു മ്പോഴും 
വീണ്ടും അയാളുടെ മനസ്സില്‍ ആസക്തി നിറഞ്ഞുനിന്നു. അവളുടെ ശരീ 
രവും നിഷ്ക്കളങ്കമായ മനസ്സും അയാളെ ഒരുപോലെ വശീകരിച്ചു. ഇത്തരം 
ഒരു അവസ്ഥയായിരുന്നു വെങ്കിട്ടരമണിയും സീതയും അനുഭവിച്ചത്‌. 


ഏപ്രില്‍ - ഒല ക്ത 


പഴനിയില്‍ കൌസല്യയുമായി ഒന്നിച്ചു താമസിക്കാന്‍ വെങ്കിടാചലം 
ആഗ്രഹിച്ചെങ്കിലും നാരായണയ്യൂര്‍ അതിന്‌ സമ്മതിച്ചില്ല. ആഴ്ചയില്‍ വന്നു 
പോവാമെന്ന്‌ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ വിമ്മിഷ്ടത്തോടെയാണെങ്കിലും അച്ഛന്റെ തീരു 
മാനത്തിന്‌ അയാള്‍ വഴങ്ങി. തുടര്‍ന്ന്‌ എല്ലാ ശനിയാഴ്ചയും വെങ്കിടാചലം 
പഴനിയില്‍നിന്നെത്തി തിങ്കളാഴ്ച പുലര്‍ച്ചെ തിരിച്ച്‌ യാത്ര ആരംഭിച്ചു. 

വെങ്കിടാചലത്തിന്‌ ശിവമണിയും വെങ്കിട്ടരമണിക്ക്‌ കാവ ്യയും മക്ക 
ളായി ജനിച്ചു. ശിവമണിക്ക്‌ അഞ്ചുവയസ്സുള്ളപ്പോള്‍ സുബ്ബലക്ഷ്മി മരിച്ചു. 
പിന്നീട്‌ അവന്റെ പ്ര്്രണ്ടാം വയസ്സില്‍ നാരായണയ്യര്‍ കിടപ്പിലായി. അറു 
പതു വയസ്സുവരെ പറയത്തക്ക രോഗബാധ ഇല്ലാതെ ജീവിച്ച അയാള്‍ ഒരി 
ക്കല്‍ പഴനിമല ഇറങ്ങിവരുമ്പോള്‍ പെട്ടെന്ന്‌ തലചുറ്റി കല്പടവില്‍ ഇരുന്നു. 

പഴനിയിലെ സ്വകാര്യ ആശുപത്രിയില്‍ പതിനഞ്ചു ദിവസം കിടന്ന 
നാരായണയ്യര്‍ക്ക്‌ നഷ്ടപ്പെട്ട സംസാരശേഷി ഒരിക്കലും വീണ്ടെടുക്കാന്‍ 
കഴിഞ്ഞില്ല. നിശ്ശൂബ്ദനായിത്തീര്‍ന്ന അയാള്‍ മൌനം നിറഞ്ഞ നാവും വാചാ 
ലമായ കണ്ണുകളുമായി കുളിമുട്ടം ഗ്രാമത്തിലേയ്ക്ക്‌ മടങ്ങിയെത്തി. ശരീര 
ത്തിന്‌ യാതൊരു തകരാറുമില്ലെങ്കിലും വീണ്ടും മസ്തിഷ്ക്കത്തിന്‌ ആഘാ 
തമേറ്റപ്പോള്‍ അയാളുടെ കാഴ്ചയും ഇരുണ്ടുതുടങ്ങി. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ വെങ്കിടാചലം കുളിമുട്ടം ഗ്രാമത്തിലേക്ക്‌ സ്ഥിരതാ 
മസത്തിന്‌ വരുന്നത്‌. ഹോട്ടല്‍ മാസവാടകയ്ക്ക്‌ നല്‍കിയ അയാള്‍ 
ലോഡ്ജിലെ വരുമാനത്തെക്കുറിച്ച്‌ ബോദ്ധ്യമുള്ളതുകൊണ്ട്‌ ഇടയ്ക്കിടെ 
പണം വാങ്ങാന്‍ വേണ്ടി പഴനിയിലേക്ക്‌ പോകാമെന്നും തീരുമാനിച്ചു. 

കുളിമുട്ടം ഗ്രാമത്തില്‍ സ്ഥിരമായി താമസിക്കാന്‍ നിശ്ചയിച്ച വെങ്കി 
ടാചലത്തിന്റെ സാഹചര്യങ്ങളെ നമുക്ക്‌ ഇനി പരിശോധിക്കാം. 

ഭൂസ്വത്തുകള്‍ക്കു പുറമെ കൊടുമ്പിലും പാലക്കാടും നാരാ 
യണയ്യര്‍ക്ക്‌ കെട്ടിടങ്ങളും വീടുകളുമുണ്ടല്ലേ. ഇവയ്ക്കെല്ലാം കൃത്യമായി 
ഉടനടി അവകാശികളെ നിശ്ചയിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 

നാട്ടില്‍ സ്ഥിരതാമസമാക്കിയ വെങ്കിടാചലം ഇടയ്ക്കിടെ വെങ്കിട്ടര 
മണിയെ പഴനിയിലെ കാര്യങ്ങള്‍ നോക്കാനായി അയച്ചുതുടങ്ങി. ഒരുദിവസം 
വെങ്കിട്ടരമണി സ്ഥലത്തില്ലാത്ത അവസരംനോക്കി വെങ്കിടാചലം നാരായ 
ണയ്യരെ ചിറ്റൂര്‍ രജിസ്റ്ററാഫീസില്‍ എത്തിച്ചു. മുന്‍കൂട്ടി ഏര്‍പ്പാട്‌ ചെയ്ത 
ഒസ്യത്തില്‍ നാരായണയ്യര്‍ ഒപ്പിട്ട്‌ രജിസ്റ്ററാക്കി. ഒസ്യത്തുപ്രകാരം ഭൂസ്വ 
ത്തുക്കളുടേയും പാലക്കാട്ടെ വീടുകളുടേയും കൊടുമ്പിലെ കടകളുടേയു 
മെല്ലാം അവകാശി വെങ്കിടാചലമാണ്‌. കൂടാതെ പഴനിയിലെ ലോഡ്ജും 
അയാള്‍ക്കു തന്നെയാണ്‌. ഹോട്ടലും കുളിമുട്ടത്തെ ഒരു വീടും മാത്രമാണ്‌ 
വെങ്കിട്ടരമണന്‌ അവകാശമായി കിട്ടുന്നത്‌. 

പഴനിയിലെ ഹോട്ടല്‍ നടത്തിപ്പ്‌ നഷ്ടകച്ചവടമായതുകൊണ്ടാണ്‌ 
വെങ്കിടാചലം ഒസ്യത്തില്‍ വെങ്കിട്ടരമണിക്ക്‌ ഓദാര്യത്തോടെ അതു നല്‍കി 
യത്‌. 


പം പ 
ര. 


ഒസ്യത്ത്‌ രജിസ്റ്റര്‍ ചെയ്തതിന്റെ നാല്പതാം ദിവസം നാരായണ 
യ്യര്‍ മരിച്ചു. അച്ഛന്റെ പതിനാറടിയന്തരവും ക്രിയകളും ആര്‍ഭാടമായി വെങ്കി 
ടാചലം നടത്തി. ബന്ധുക്കള്‍ ഒഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ അലമാരയില്‍നിന്ന്‌ ഒസ്യത്തെ 
ടുത്ത വെങ്കിടാചലം മനസ്ൈര്യത്തോടെ അതിനെ വെങ്കിട്ടരമണിക്ക്‌ വായി 
ച്ചുകേള്‍പ്പിച്ചു. 

തന്റെ അവസ്ഥയെ തിരിച്ചറിഞ്ഞ വെങ്കിട്ടരമണി നെഞ്ചത്തടിച്ച്‌ കര 
ഞ്ഞപ്പോള്‍ വെങ്കിടാചലം പറഞ്ഞു: 

“ഇതില്‍ എനിക്കൊരു കയ്യുമില്ല. അച്ഛന്‍ സ്വന്തം ഇഷ്ടപ്രകാരം 
ചെയ്തതാണ്‌. ഒസൃത്തുപ്രകാരമുള്ള കാര്യങ്ങളാണ്‌ ഇനി നടപ്പിലാക്കുക. 
ഏതായാലും (ഗാമത്തില്‍ നിനക്കൊരു വീടുണ്ടല്ലേോ. സീതയും കാവ്യയും 
ഇവിടെ താമസിക്കട്ടെ. നീ പഴനിയില്‍ ഹോട്ടല്‍ നടത്തിയാല്‍ മതി. കാലം 
നന്നെങ്കില്‍ നിനക്കും അച്ഛനെപ്പോലെ എല്ലാം നേടാനാകും.” 

വെങ്കിടാചലത്തിനോട്‌ യാതൊന്നും പറയാതെ നിശ്ശബ്ദനായിനിന്ന 
വെങ്കിട്ടരമണി പിറ്റേന്നുത്തന്നെ ഭാര്യയും മകളുമായി പഴനിയിലേക്ക്‌ പുറ 
പേട്ടു. 

വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ സമ്പന്നമായ പശ്ചാത്തലം അയാളെ ഗ്രാമ 
ത്തിലെ പ്രമുഖനാക്കിത്തീര്‍ത്തു. മുപ്പത്തഞ്ചുകാരനായ അയാള്‍ ഗ്രാമ 
ത്തിലെ അമ്പലങ്ങളുടെ ട്രസ്റ്റി ചെയര്‍മാനായി. ഇക്കാലത്തെ വെങ്കിടാചല 
ത്തിന്റെ ജീവിതരീതിയെ നമുക്ക്‌ പരിശോധിക്കാം. 

പുലര്‍ച്ചെ നാലിന്‌ ഉണരുന്ന വെങ്കിടാചലം ദിനകൃത്യങ്ങള്‍ക്കും 
ഗായത്രീ ജപത്തിനും വിഘ്നേശ്വരപുജയ്ക്കും ശേഷം ഗ്രാമത്തിലെ 
വിഷ്ണുവിന്റേയും ശിവന്റേയും അമ്പലങ്ങളുടെ നടയ്ക്കല്‍ എത്തും. ഉള്ളു 
തുറന്നു പ്രാര്‍ത്ഥിച്ചും ധ്യാനിച്ചും നില്‍ക്കുന്ന അയാള്‍ ആറരയോടെയാണ്‌ 
വീട്ടിലേക്ക്‌ മടങ്ങിയെത്തുക. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ വരാന്തയില്‍ സന്ദര്‍ശകരെ 
കാത്തിരിക്കും. പ്രാരബ്ധങ്ങളുമായി കഴിയുന്ന കുളിമുട്ടത്തിലേയും കൊടു 
മ്പിലേയും ആളുകള്‍ അത്യാവശ്യമായ പണത്തിനുവേണ്ടി രാവിലെയാണ്‌ 
അയാളെ കാണാനെത്തുക. നൂറിന്‌ എട്ടു കണക്കില്‍ പലിശ നിശ്ചയിച്ച്‌ മുദ്ര 
പ്രതത്തില്‍ കടബാദ്ധ്യത എഴുതുന്ന വെങ്കിടാചലം ഭൂമിയുടെ ആധാരങ്ങ 
ളേയും എപ്പോഴും വാങ്ങിച്ചുവെയ്ക്കും. പലിശപ്പണത്തിന്‌ മുടക്കംവന്നാല്‍ 
മുതല്‍ വിഴുങ്ങി പോകുമെന്ന സൂചനയും അയാള്‍ അവര്‍ക്ക്‌ നല്‍കി 
യിരിക്കും. 


ഭൂമിയുടെ ആധാരങ്ങളെ മാത്രമല്ല സ്വര്‍ണ്ണപ്പണ്ടങ്ങള്‍ വാങ്ങിയും 
വെങ്കിടാചലം ഇടപാടുകള്‍ നടത്തിയിരുന്നു. ഒമ്പതുമണിവരെ പണമിടപാ 
ടുകള്‍ നടത്തുന്ന വെങ്കിടാചലം ഈണിനുശേഷം പത്തരയോടെ കൃഷിനോ 
ക്കാനായി പുറപ്പെടും. പിന്നീട്‌ മുന്ന്‌ മണിയ്ക്കാണ്‌ അയാള്‍ വീട്ടില്‍ തിരി 
ച്ചെത്തുക. സന്ധ്യയോടെ കൊടുമ്പിലെ പീടികമുറികളുടെ ദിവസവാടക 
പിരിക്കാന്‍ അയാള്‍ പുറപ്പെടുന്നു. വാടക പിരിച്ചതിനുശേഷം അയാള്‍ മുരു 


കന്‍കോവിലില്‍ സന്ധ്യ ഇരുളുന്നതുവരെ പ്രാര്‍ത്ഥിച്ചും ധ്യാനിച്ചും ഇരി 
ക്കും. 

ഇതെല്ലാം യാതൊരു ഗതിമാറ്റവുമില്ലാതെ ജീവിതരീതിയായി വെങ്കി 
ടാചലം തുടര്‍ന്നു. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ ഒരിക്കല്‍ കൊടുമ്പില്‍വെച്ച്‌ വെങ്കിടാചലം തന്റെ 
കൂടെ പഠിച്ച ശങ്കരനാരായണനെ കണ്ടുമുട്ടുന്നത്‌. വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കു വീണ്ടും 
കണ്ടപ്പോള്‍ ചെറുപ്പത്തിലെ ഓര്‍മ്മകള്‍ അവരുടെ മനസ്സിലേക്ക്‌ കടന്നുവ 
ന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ കൂടെ ശങ്കരനാരായണന്‍ കുളിമുട്ടം ഗ്രാമ 
ത്തില്‍ എത്തി. 

ഇനി നമുക്ക്‌ ശങ്കരനാരായണന്റെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കാം. 

ശങ്കരനാരായണന്‍ പൊല്‍പ്പുള്ളിത്തറയിലാണ്‌ ജനിച്ചതും വളര്‍ന്ന 
തും. അമ്മ ദമയന്തി അടുക്കളക്കാരിയായി തറയിലെ പല വീടുകളിലും പണി 
ചെയ്തിരുന്നു. ശങ്കരനാരായണനു താഴെ അനുജത്തി ശാരദയാണ്‌ ഉള്ളത്‌. 
ഓടിട്ട വീടുകള്‍ക്കു നടുക്കുള്ള ശങ്കരനാരായണന്റെ പട്ടപ്പുര അപൂര്‍വ്വമായ 
കാഴ്ചയാണ്‌ എല്ലാവര്‍ക്കും നല്‍കിയത്‌. തന്റെ അച്ഛന്‍ ആരെന്ന്‌ അറിയി 
ല്ലെങ്കിലും അയാളുടെ ഒമ്പതാം വയസ്സില്‍ അമ്മയായ ദമയന്തി വീണ്ടും ഗര്‍ഭി 
ണിയായി.അമ്മയുടെ നടപടിദൂഷ്യങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ മനസ്സിലാക്കാ 
നായി. അവിഹിത ഗര്‍ഭത്തെ ഇല്ലാതാക്കാനുള്ള ദമയന്തിയുടെ ശ്രമങ്ങള്‍ 
അവളുടെ മരണത്തിലാണ്‌ അവസാനിച്ചത്‌. 

ദമയന്തിയുടെ മരണത്തോടെ വിശപ്പടക്കാനുള്ള വഴി കണ്ടെത്താ 
നാവാതെ ശങ്കരനാരായണനും അനുജത്തിയും ജീവിതത്തിന്റെ മുമ്പില്‍ 
അമ്പരന്നു നിന്നു. വയറുമുറുക്കിക്കെട്ടിയാണെങ്കിലും ചിറ്റൂരിലെ സംസ്കൃത 
പാഠശാലയില്‍ ഏഴാംക്ലാസ്സുവരെ അവന്‍ പഠിച്ചു. തറയിലെ പല വീട്ടുകാ 
രുമാണ്‌ അവര്‍ക്ക്‌ ആഹാരവും മറ്റും നല്‍കിയിരുന്നത്‌. 

എട്ടിലേക്കു ജയിച്ച ശങ്കരനാരായണന്‍ തുടര്‍ന്നു പഠിക്കാതെ രാഘ 
വന്‍നായരുടെ ടൈലര്‍ക്കടയില്‍ തുന്നല്‍പ്പണിക്കാരനായി ചേര്‍ന്നു. രണ്ടു 
വര്‍ഷത്തിനുശേഷം അവന്‍ ഭേദപ്പെട്ട തുന്നല്‍ക്കാരനായി അറിയപ്പെട്ടുതുട 
ങ്ങി. പിന്നീട്‌ അവന്‍ ചിറ്റൂരിലെ കരുണാകരന്‍നായരുടെ കടയില്‍ ഉയര്‍ന്ന 
ദിവസക്കൂലിയോടെ പണിക്കുചേര്‍ന്നു. 

നല്ല കൂലികിട്ടിയതോടെ വീട്‌ ഓടിട്ട ശങ്കരനാരായണന്‍ മുന്‍വശത്തെ 
വേലി മതിലുമാക്കി. 

ഇപ്പോള്‍ ശങ്കരനാരായണന്‌ ഇരുപത്‌ വയസ്സും ശാരദയ്ക്ക്‌ പതി 
നേഴ്‌ വയസ്സുമാണ്‌. വെറുതെ വീട്ടില്‍ ഇരിക്കുന്ന ശാരദയെക്കുറിച്ച്‌ സുഹൃ 
ത്തുക്കള്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ താക്കീതു നല്‍കുന്നു. അപമാനങ്ങളെ പലതവണ 
കേട്ടപ്പോള്‍ വാസ്തവത്തെ അറിയാനായി അയാള്‍ വഴികള്‍ തിരഞ്ഞു. ഉച്ച 
നേരത്ത്‌ പെട്ടെന്ന്‌ വീട്ടിലേക്കു വന്ന അയാള്‍ പടിയിറങ്ങിപോകുന്ന ചെട്ടി 
ത്തറയിലെ തങ്കവേലുവിനെ കണ്ടു. അപമാനവും ദേഷ്യവും സഹിക്കാതെ 


വക മാകാലില്‍്‌ 
എടം. 


ശങ്കരനാരായണന്‍ ശാരദയെ ആഞ്ഞടിച്ചു. പുച്ഛത്തോടെ അയാളുടെ മുഖ 
ത്തേയ്ക്കു നോക്കിയ അവള്‍ പറഞ്ഞു: 

“ഞാനും തങ്കവേലുവേട്ടനും തമ്മില്‍ ഇഷ്ടമാണ്‌. ഏട്ടന്‍ തടുത്താ 
ലൊന്നും ഞാന്‍ തങ്കവേലുവേട്ടനെ മറക്കില്ല. ഞങ്ങള്‍ കല്ല്യാണം കഴിക്കാനും 
നിശ്ചയിച്ചു കഴിഞ്ഞു.” 

ദേഷ്യത്തോടെ ശങ്കരനാരായണന്‍ വീണ്ടും അടുത്തപ്പോള്‍ അവള്‍ 
ഉച്ചത്തില്‍ പറഞ്ഞു: 

“എന്നെ തല്ലരുത്‌. ഞാന്‍ തങ്കവേലുവേട്ടന്റെ പെണ്ണാണ്‌. എന്നെ തല്ലി 
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യാല്‍ ചോദിക്കാന്‍ ആളുണ്ട്‌. 


ശാരദയുടെ വാക്കുകള്‍ കേട്ട ശങ്കരനാരായണന്‍ നിസ്സഹായനായി 
തളര്‍ന്നിരുന്നു. മുഖം കുനിച്ചിരുന്ന അയാള്‍ പെട്ടെന്ന്‌ ഉച്ചത്തില്‍ കരഞ്ഞു 
തുടങ്ങി. അയാളുടെ മനോനിലയെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ ശാരദയ്ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. 

രണ്ടുദിവസം വെറുതെ വീട്ടില്‍ ഇരുന്ന ശങ്കരനാരായണന്‍ മൂന്നാം 
ദിവസമാണ്‌ വീണ്ടും പണിയ്ക്ക്‌ പോയി തുടങ്ങുന്നത്‌. രാത്രിയോടെ വീട്ടില്‍ 
എത്തിയ അയാള്‍ ശാരദ നാടുവിട്ടെന്ന സത്യത്തെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ കുറേ 
സമയം എടുത്തു. അവള്‍ കടലാസുപെന്‍സില്‍കൊണ്ട്‌ ചുവരില്‍ എഴുതി 
വെച്ച വാക്കുകള്‍ അയാളുടെ മനസ്സിന്റെ ആഴങ്ങളിലേക്കാണ്‌ ഇറങ്ങിയത്‌. 
തങ്കവേലുവേട്ടന്റെ കൂടെ പോകുന്ന തന്നെക്കുറിച്ച്‌ അന്വേഷിക്കേണ്ടന്നാണ്‌ 
ശാരദ ചുവരെഴുത്തില്‍ കൂടെ അറിയിച്ചത്‌. 

പിറ്റേന്നു പുലര്‍ച്ചെ പൊല്പുള്ളിത്തറയില്‍നിന്ന്‌ വണ്ടികയറിയ ശങ്ക 
രനാരായണന്‍ കോയമ്പത്തൂരിലും മദിരാശിയിലുമുള്ള പല തുന്നല്‍കടക 
ളിലും ജോലിചെയ്തു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ നീണ്ട യാത്രയുടെ അവസാനമായി 
തഞ്ചാവൂരില്‍ എത്തിപ്പെടുകയായിരുന്നു. 

തഞ്ചാവൂരില്‍ എത്തുമ്പോഴേയ്ക്കും ഒരു തുന്നല്‍മെഷീന്‍ വാങ്ങാ 
നുള്ള പണം ശങ്കരനാരായണന്‍ ഉണ്ടാക്കിയിരുന്നു. പെട്ടിക്കട വാടകയ്ക്ക്‌ 
എടുത്താണ്‌ അയാള്‍ ആദ്യമായി പണിതുടങ്ങുന്നത്‌. ശങ്കേഴ്‌സ്‌ ടെയിലേ 
ട്സിന്റെ വൈവിധ്യമാര്‍ന്ന തുന്നലിനെക്കുറിച്ച്‌ ക്രമേണ ചുറ്റുപാടുകളില്‍ 
അറിയപ്പെടുകയായി. പണിത്തിരക്കുകൂടി വരുമാനം വര്‍ദ്ധിച്ചതോടെ അയാള്‍ 
വിശാലമായ മുറി വാടകയ്ക്ക്‌ എടുത്തു. പുതുതായി നാലു തുന്നല്‍ മെഷീ 
നുകള്‍ വാങ്ങിയ അയാള്‍ പണിക്കാരേയുംവെച്ച്‌ ശങ്കേഴ്‌സ്‌ ടൈലേഴ്സ്‌ 
വിപുലമാക്കി. 

തഞ്ചാവൂരിലെ ലൈന്‍മുറിയില്‍ തനിച്ച്‌ താമസിച്ചിരുന്ന ശങ്കരനാ 
രായണന്‍ മൂന്നു നേരവും ഹോട്ടലിലാണ്‌ ആഹാരം കഴിച്ചിരുന്നത്‌. ലൈന്‍മു 
റിയിലെ അടുത്ത വീട്ടില്‍ പുതുതായി മലയാളികള്‍ താമസിക്കാന്‍ വന്ന 
പ്പോള്‍ അയാള്‍ അമിതമായി ആഹ്ലാദിച്ചു. പോസ്റ്റുമാനായ അച്ചുതന്‍നായ 
രോടും കുടുംബത്തോടും പെട്ടെന്നുതന്നെ അടുക്കാന്‍ ശങ്കരനാരായണനു 
കഴിഞ്ഞു. അച്ചുതന്‍നായരുടെ മകള്‍ രാധ ഉറക്കം കെടുത്തുന്ന അസ്വസ്ഥ 


തയായി അയാളുടെ മനസ്സിലേക്ക്‌ കടന്നുവന്നത്‌ വളരെ പെട്ടെന്നാണ്‌. 

ഇരുനിറമുള്ള രാധയുടെ ആകര്‍ഷകമായ ശരീരഘടനയും നീണ്ട 
മുടിയും സദാ ചലിക്കുന്ന കണ്ണുകളും ശങ്കരനാരായണനെ എപ്പോഴും പ്രലോ 
ഭിപ്പിച്ചു. രാധയുടെ നുണക്കുഴികൾ അയാളുടെ മനസ്സില്‍ ചുഴിക്കുത്തായി 
എപ്പോഴും നിറഞ്ഞുനിന്നു. രാധ ബലഹീനതയായി തീര്‍ന്നപ്പോള്‍ അവളു 
മായി അടുക്കാനുള്ള വഴികളും അയാള്‍ തിരഞ്ഞുതുടങ്ങി. 

ശങ്കരനാരായണന്റെ മുറിയില്‍ രാധ പലപ്പോഴും അമിതസ്വാതന്ത്രയ 
ത്തോടെയാണ്‌ പെരുമാറിക്കൊണ്ടിരുന്നത്‌. ഒരിക്കല്‍ രാധ മുറിയിലെത്തിയ 
പ്പോള്‍ പരിസരബോധം മറന്ന അയാള്‍ അവളെ ഗാഡ്മമായി ആലിംഗനംചെ 
യ്തു. ശങ്കരനാരായണന്റെ നെഞ്ചില്‍ മുഖം ചായ്ച്ച അവള്‍ അയാള്‍ മുഖം 
പിടിച്ചുയര്‍ത്തിയപ്പോള്‍ വികാരതീവ്രതയോടെ ചുണ്ടുകള്‍ വിടര്‍ത്തി. പിന്നീട്‌ 
ശങ്കരനാരായണനും രാധ ദീര്‍ഘമായ ഒരു ചുംബനത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. ചുംബ 
നത്തില്‍നിന്ന്‌ വിടുതല്‍ നേടിയ രാധ ഉടനടി വീട്ടിലേക്ക്‌ ഓടിപ്പോകുകയും 
ചെയ്തു. 

പിന്നീട്‌ ഇതെല്ലാം ശങ്കരനാരായണന്റെ ജീവിതത്തില്‍ പലതവണ 
ആവര്‍ത്തിക്കുന്നു. ഒരിക്കല്‍ അയാള്‍ രാധയെ വിവസ്ത്രയാക്കാന്‍ ശ്രമി 
ച്ചതാണ്‌. അവള്‍ കൌശലത്തോടെ അയാളുടെ കയ്യില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിഞ്ഞുമാറി. 
വീണ്ടും അയാള്‍ അടുത്തുവന്നപ്പോള്‍ അവള്‍ പറഞ്ഞും 

““ആണുങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ചിലതെല്ലാം ഞാന്‍ കേട്ടറിഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. ഈ 
പണിയെല്ലാം കല്ല്യാണം കഴിഞ്ഞതിനുശേഷം മതി. അതുവരെ ശങ്കരേട്ടന്‍ 
ക്ഷ്വമിച്ചിരിക്കണം.”” 

അനാവശ്യമായി കാത്തിരിക്കാന്‍ തയ്യാറാകാത്ത ശങ്കരനാരായണന്‍ 
അച്ചുതന്‍നായരോട്‌ തന്റെ മനസ്സിലിരുപ്പിനെ അറിയിച്ചു. തഞ്ചാവൂരിലെ പ്രമു 
ഖനായ ശങ്കേഴ്‌സ്‌ ടൈലേഴ്‌സിന്റെ ഉടമ ദരിദ്രവാസിയായ അച്ചുതന്‍നായ 
രുടെ മകളുമായി വിവാഹത്തിന്‌ തയ്യാറായപ്പോള്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ കൂടുത 
ലൊന്നും ആലോചിക്കേണ്ടിവന്നില്ല. തുടര്‍ന്ന്‌ നാട്ടുകാരുടേയും ബന്ധുക്ക 
ളുടേയും സാന്നിദ്ധ്യത്തില്‍ ശങ്കരനാരായണന്റേയും രാധയുടേയും വിവാഹം 
നടക്കുന്നു. 

വിവാഹത്തിനുശേഷം ശങ്കരനാരായണന്‍ രാധയുമായി കൂടുതല്‍ 
സൌകര്യമുള്ള വീട്ടിലേക്ക്‌ താമസം മാറ്റി. മധുവിധുവിന്റെ ആദ്യകാലങ്ങ 
ളില്‍ മാംസത്തിന്റെ ഒടുങ്ങാത്ത ആവേശത്തിന്‌ അവര്‍ അടിമകളായി. ഭോഗ 
ത്തിന്റെ നിമിഷങ്ങള്‍ അവസാനിക്കു മ്പോള്‍ വീണ്ടും അവര്‍ക്ക്‌ 
ഒന്നാകാനുള്ള ആവേശമാണ്‌. 

മാസങ്ങള്‍ കഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ ശങ്കരനാരായണനും രാധയും പ്രക്ഷു 
ബ്ധതയില്‍നിന്ന്‌ ശാന്തതയിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. ബാങ്കിലെ കനത്ത 
സംഖ്യ പിന്‍വലിച്ച അയാള്‍ രാധയുടെ പേരില്‍ ഇരുനില വീടുവാങ്ങിച്ചു. 
രാധയുടെ ഇഷ്ടങ്ങളെ മുന്‍കൂട്ടി അറിഞ്ഞ അയാള്‍ അവളുടെ സുഖസൌ 
കര്യങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ട നവീന വീട്ടുപകരണങ്ങളും വാങ്ങിച്ചു. 


ഇപ്പോള്‍ ശങ്കരനാരായണനും രാധയും വിവാഹിതരായിട്ട്‌ പത്തു 
വര്‍ഷം കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. ശാരീരികമായും മാനസികമായും ഉള്ള രാധയോ , 
ടുള്ള ആവേശം ക്രമേണ അയാളില്‍നിന്ന്‌ ചോര്‍ന്നുപോയി. എങ്കിലും അവ 
രുടെ ദാമ്പത്യം ആവര്‍ത്തന വിരസതയോടെ മുമ്പോട്ടുനീങ്ങി. ശരീരത്തിന്റെ 
ആവശ്യങ്ങളെ നിറവേറ്റുമ്പോഴും അവര്‍ക്ക്‌ പിന്‍ഗാമികളായി ആരും 
ജനിച്ചില്ല. 

ശങ്കരനാരായണനും രാധയും വിദഗ്ദ്ധ ഡോക്ടര്‍മാരെ കണ്ട്‌ പരി 
ശോധനകള്‍ നടത്തിയെങ്കിലും പ്രതേകിച്ച്‌ കുഴപ്പമൊന്നും ആര്‍ക്കും കണ്ടെ 
ത്താനായില്ലു. ഇപ്പോള്‍ ശങ്കരനാരായണന്‌ വയസ്സ്‌ മുപ്പത്തെട്ട്‌ കഴിഞ്ഞിരി 
ക്കുന്നു. രാധക്ക്‌ മുപ്പത്തിരണ്ടുമായി. 

തഞ്ചാവൂരില്‍ ഇതിനിടെ പുതിയൊരു ടൈലര്‍ വന്നതുകൊണ്ട്‌ ശങ്ക 
രനാരായണന്റെ കടയില്‍ തിരക്ക്‌ കുറവാണ്‌. ചെറുപ്പക്കാരനായ പുതിയ 
ടൈലറെയാണ്‌ നാട്ടിലെ പുത്തന്‍ തലമുറ കൂടുതല്‍ ഇഷ്ടപ്പെടുന്നതും. 
എങ്കിലും തൊഴിലില്‍ വിദഗ്ദ്ധനായ ശങ്കരനാരായണന്‌ ഇപ്പോഴും വേണ്ടത്ര 
പണിയുണ്ട്‌. 

അമിതമായി പണമുണ്ടായതോടെ ശങ്കരനാരായണന്‍ ചില പ്രത്യേക 
ശീലങ്ങള്‍ക്കും അടിമയായി. അവധിദിവസമായ ഞായറാഴ്ചകളില്‍ അയാള്‍ 
സുഹൃത്തുക്കളുമായി ചേര്‍ന്ന്‌ പതിവായി മദ്യപിച്ചുതുടങ്ങി. പിന്നീട്‌ രാത്രി 
കളില്‍ വീട്ടില്‍വെച്ചും അയാള്‍ മദ്യപിക്കുക പതിവായി. ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ 
രാധ എതിര്‍ത്തെങ്കിലും ക്രമേണ അവളുടെ വാശി അടങ്ങി. കാരണം മദ്യ 
പിച്ച ദിവസങ്ങളില്‍ കൂടുതല്‍ കാമാവേശനാകുന്ന അയാള്‍ രാധയെ തൃപ്തി 
പ്പെടുത്താന്‍ എന്തു നല്‍കാനും തയ്യാറാകും. 

വീട്ടില്‍വെച്ചു മദ്യപിക്കുന്ന ശങ്കരനാരായണന്‍ കടയിലെ മുതിര്‍ന്ന 
പണിക്കാരനായ ശെല്‍വരാജിനേയും എപ്പോഴും കൂട്ടിനു വിളിക്കും. ഒറ്റയ്ക്ക്‌ 
മദ്യപിക്കുക അയാളെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം വിരസമായ കൃത്യമാണ്‌. 

ഒരിക്കല്‍ ദീര്‍ഘിച്ച മദ്യപാനത്തിനുശേഷം തികച്ചും അവശനായ 
ശങ്കരനാരായണന്‍ പരിസരബോധമില്ലാതെ കിടക്കയില്‍ വീണുറങ്ങി. അര്‍ദ്ധ 
രാത്രിയോടെ ഉണര്‍ന്ന അയാള്‍ കിടക്കയില്‍ രാധയെ കാണാതെ കട്ടിലില്‍ 
നിന്നിറങ്ങി അന്വേഷിച്ചുനടന്നു. അടുത്ത മുറിയില്‍ എത്തിയ അയാള്‍ 
തികച്ചും അവിശ്വസനീയമായ കാഴ്ചയെയാണ്‌ കണ്ടത്‌. നഗ്നനായി കിട 
ക്കുന്ന ശെല്‍വരാജിന്റെ നെഞ്ചില്‍ മുഖംചായ്ച്ച രാധ ഒരു ഭോഗാലസ്യ 
ത്തിന്റെ ക്ഷീണം തീര്‍ക്കുകയാണ്‌. 

കാഴ്ചകണ്ട്‌ നിലമറന്ന ശങ്കരനാരായണന്‍ അടുക്കളയിലേക്ക്‌ ഓടി 
ക്കയറി കൊടുവാളുമായി അവരുടെ അടുത്തെത്തി. അയാളുടെ വരവുകണ്ട്‌ 
ചാടി എണീറ്റ ശെല്‍വരാജ്‌ ശങ്കരനാരായണനെ തള്ളിമാറ്റി ഉടുമുണ്ടുമായി 
ഓടി രക്ഷപ്പെട്ടു. പേടിച്ചുവിറച്ച്‌ രാധ നില്‍ക്കുന്നതു കണ്ടപ്പോള്‍ സമനില 
തെറ്റിയ അയാള്‍ അവളുടെ നേര്‍ക്ക്‌ കൊടുവാള്‍ ആഞ്ഞുവീശി. ആദ്യത്തെ 
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വെട്ടലില്‍നിന്ന്‌ രാധ ഒഴിഞ്ഞുമാറിയെങ്കിലും രണ്ടാമത്തേത്‌ അവളുടെ വല 
തുകയ്യില്‍ കൊണ്ടു. വീണ്ടും അയാള്‍ വെട്ടാന്‍ ആഞ്ഞപ്പോള്‍ അവള്‍ ഇട 
തുകാലുയര്‍ത്തി അയാളെ ചവിട്ടി. അയാള്‍ നിലത്തു വീണപ്പോള്‍ അവള്‍ 
സാരിയുമായി മുറിക്ക്‌ പുറത്തുകടന്നു. 

രാധയെ അയാള്‍ ചുറ്റുപാടുകളില്‍ അന്വേഷിച്ചു നടന്നെങ്കിലും 
കണ്ടെത്താനായില്ല. 

വെറുപ്പും പകയും നിറഞ്ഞ ശങ്കരനാരായണന്‍ തുടര്‍ന്ന്‌ ശങ്കേഴ്‌സ്‌ 
ടൈലേഴ്‌സിലേക്കാണ്‌ പോകുന്നത്‌. ഷട്ടര്‍ തുറന്ന അയാള്‍ തുണികളെല്ലാം 
നിലത്തേയ്ക്ക്‌ വലിച്ചിട്ടു. സമനിലതെറ്റിയ അയാള്‍ തുണികള്‍ക്ക്‌ തീകൊ 
ളുത്തി ഷട്ടര്‍ അടച്ച്‌ പുറമേയ്ക്ക്‌ ഇറങ്ങി. തീരാത്ത പകയോടെ നടന്ന 
അയാള്‍ അവസാനം റെയില്‍വെ സ്റ്റേഷനില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. 


പതിനെട്ടു വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കു ശേഷമാണ്‌ ശങ്കരനാരായണന്‍ വീണ്ടും 
പൊല്പുള്ളിത്തറയിലേയ്ക്ക്‌ വരുന്നത്‌. അപ്പോഴേയ്ക്കും അയാളുടെ വീട്‌ 
നിശ്ശേഷം തകര്‍ന്ന്‌ ഇല്ലാതായി. അഞ്ചുസെന്റ്‌ ഭൂമിയുടെ മൂന്ന്‌ അതിരുകളും 
അയല്‍ക്കാര്‍ കയ്യേറിയിട്ടുണ്ട്‌. 

നാട്ടില്‍ എത്തിയ ശങ്കരനാരായണനെ ആദ്യം ആരും തിരിച്ചറി 
ഞ്ഞില്ല. പിന്നീട്‌ പലരും അയാളെ മനസ്സിലാക്കി. നാട്ടുകാരുടെ വിശദമായ 
അന്വേഷണങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിഞ്ഞുമാറിയ അയാള്‍ പരസ്പരബന്ധമില്ലാത്ത 
മറുപടികള്‍ പറഞ്ഞുതുടങ്ങി. അപ്പോള്‍ അവര്‍ അയാളുടെ ബുദ്ധിസ്ഥിര 
തയെ സംശയിച്ചു. മണ്ണുമാധ്രം അവശേഷിച്ച പറമ്പില്‍ പട്ടപ്പുര ഉണ്ടാക്കി 
വീണ്ടും അയാള്‍ താമസം ആരംഭിച്ചു. നാട്ടില്‍ സ്ഥിരമായി താമസിക്കാന്‍ 
നിശ്ചയിച്ച അയാള്‍ നഷ്ടപ്പെട്ട ഭുമി വീണ്ടെടുക്കാനുള്ള ശ്രമവുമായി ഓഫീ 
സുകള്‍ കയറിയിറങ്ങി. ശങ്കരനാരായണന്റെ പരാതികള്‍ ഉപയോഗശുന്യ 
മായ വാക്കുകളായി തീര്‍ന്നു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ അയല്‍ക്കാരുടെ പേരില്‍ 
പോലീസിന്‌ പരാതി ബോധിപ്പിച്ചു. 

പോലീസ്‌ സ്റ്റേഷനില്‍ ഭൂമിയുടെ അവകാശം സംബന്ധിച്ച വ്യക്ത 
മായ രേഖകളോടെയാണ്‌ അയല്‍ക്കാര്‍ എത്തുന്നത്‌. രേഖകള്‍കണ്ട്‌ നിസ്സ 
ഹായനായ എസ്‌.ഐ. മുന്‍സിഫ്‌ കോടതിയില്‍ കേസ്സുകൊടുക്കാനാണ്‌ 
ശങ്കരനാരായണനോടു പറഞ്ഞത്‌. 

അന്നന്നത്തെ ആഹാരത്തിന്‌ വിഷമിച്ചിരുന്ന ശങ്കരനാരായണന്‍ 
കേസ്സ്‌ നടത്താനൊന്നും തയ്യാറായില്ല. അയല്‍ക്കാരുടെ അതിക്രമത്തെ എങ്ങ 
നേയും അവസാനിപ്പിക്കാന്‍ അയാള്‍ നിശ്ചയിച്ചു. മൂന്നു വീടുകളിലും 
അസാന്മാര്‍ഗ്ലീക നടപടികള്‍ ഉണ്ടെന്നു കാണിച്ച്‌ അയാള്‍ പോലീസില്‍ 
പരാതി ബോധിപ്പിച്ചു. 

രാത്രിയോടെ ശങ്കരനാരായണന്റെ വീട്ടിലേക്ക്‌ അയല്‍ക്കാര്‍ സംഘ 
ടിച്ചുവന്നു. അയാളെ ക്രൂരമായി മര്‍ദ്ദിച്ച അവര്‍ തളര്‍ന്നുവീണ അയാളെ 
മുറ്റത്തേയ്ക്ക്‌ വലിച്ചെറിഞ്ഞ്‌ പിന്‍വാങ്ങി. ഒരാഴ്ചയോളം ആശുപ്രതിയില്‍ 
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കിടന്ന അയാള്‍ പിന്നീട്‌ അയല്‍ക്കാര്‍ക്ക്‌ എതിരെ മജിസ്‌ട്രേറ്റു കോടതി 
യില്‍ കേസ്സ്‌ കൊടുക്കുകയുണ്ടായി. നാലുമാസം കഴിഞ്ഞെങ്കിലും 
കേസ്സുവിസ്താരമോ വിധിപ്രസ്താവനയോ ഉണ്ടായില്ല. 

ഇക്കാലത്തെ ശങ്കരനാരായണന്റെ ജീവിതത്തെ നമുക്ക്‌ വിശദമായി 
പരിശോധിക്കാം. 

ബുദ്ധിസ്ഥിരത ഇല്ലാത്തവനെന്ന്‌ അറിയപ്പെട്ടതോടെ ശങ്കരനാരായ 
ണനെ ആരും തുന്നല്‍പ്പണിക്ക്‌ നിര്‍ത്താന്‍ തയ്യാറായില്ല. കുന്നത്തൂര്‍മേട്ടിലെ 
തുന്നല്‍ക്കടയില്‍ ഒന്നരമാസം ജോലിചെയ്തെങ്കിലും കട ഉടമ അയാളെ 
പിരിച്ചുവിടുകയായിരുന്നു. ചുവന്ന പട്ടുസ്ധാരിയുടെ വക്കടിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന 
അയാളുടെ മനസ്സില്‍ ചുവന്ന പട്ടുസാരി ഉടുത്ത രാധ കടന്നുവന്നു. രാധ 
യുടെ ഓര്‍മ്മ വന്നതോടെ സമനിലതെറ്റിയ അയാള്‍ ക്രതികയെടുത്ത്‌ പട്ടു 
സാരിയെ തുണ്ടുകളാക്കി കാറ്റത്തു പറത്തി. കട ഉടമയും മറ്റു പണിക്കാരും 
ചേര്‍ന്ന്‌ ശങ്കരനാരായണന്റെ കൈകള്‍ പിടിച്ചുകെട്ടി. തുടര്‍ന്ന്‌ അവര്‍ 
അയാളെ കാറില്‍ പൊല്പ്പുള്ളിതറയില്‍ എത്തിക്കുകയായിരുന്നു. 

ജീവിതം വഴിമുട്ടിയ ശങ്കരനാരായണനെ പിന്നീട്‌ നമ്മള്‍ കാണു 
ന്നത്‌ ലോട്ടറി ടിക്കറ്റു വില്‍പ്പനക്കാരനായാണ്‌. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ വെങ്കിടാചലം ശങ്കരനാരായണനെ കൊടു 
മ്പില്‍വെച്ച്‌ കണ്ടുമുട്ടുന്നത്‌. പിന്നീട്‌ എല്ലാ സന്ധ്യകളിലും വെങ്കിടാചല 
ത്തിന്റെ വീട്ടില്‍ പതിവായി അയാള്‍ എത്തിത്തുടങ്ങി. മായയേയും 
പൂര്‍വ്വാര്‍ജ്ജിതകര്‍മ്മത്തേയും വിധിയേയുംകുറിച്ച്‌ വാതോരാതെ ചര്‍ച്ച 
ചെയ്ത അവര്‍ അവസാനം എത്തിച്ചേരുക ധാര്‍മ്മികതയിലാണ്‌. 
ധര്‍മ്മത്തെക്കുറിച്ചുള്ള തന്റെ അറിവിനെ വെങ്കിടാചലം ആരുടെ മുമ്പിലും 
ഇങ്ങനെയാണ്‌ അവതരിപ്പിക്കുക. 

“ധര്‍മ്മം മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാണെന്ന്‌ പലരും പറയാറുണ്ട്‌. ഞാന 
തിനെ സമ്മതിച്ചുതരില്ല. ധര്‍മ്മത്തെ കാലത്തിനോ സ്ഥലത്തിനോ മാറ്റി 
ത്തീര്‍ക്കാനാവില്ല. ധര്‍മ്മത്തെ പാലിക്കുന്നവന്‍ വിശ്വാസിയായി ജീവിക്കു 
കയാണ്‌. വിശ്വാസത്തിന്‌ പരിഷ്ക്കാരത്തിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ ഇല്ല. വിശ്വാസി 
പാരമ്പര്യത്തെ അനുഷ്ഠിക്കുക മാത്രമാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. പാരമ്പര്യ അനു 
ഷ്ഠാനമായ ധര്‍മ്മത്തിന്‌ ഭ്രംശ ഉണ്ടാകുമ്പോഴാണ്‌ അധര്‍മ്മം കടന്നുവരു 
ന്നത്‌. അധാര്‍മ്മികന്‍ വിശ്വാസിയല്ലെന്ന്‌ നാം തിരിച്ചറ്റിയണം.”” 

വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ നിലപാടുകളെ ശങ്കരനാരായണന്‍ പൂര്‍ണ്ണമന 
സ്സോടെയാണ്‌ പിന്താങ്ങുക. മായയെക്കുറിച്ചുള്ള തര്‍ക്കത്തെ അവസാനി 
പ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ വെങ്കിടാചലം അയാളോടു പറഞ്ഞു: 

“മായബദ്ധമായ മനസ്സാണ്‌ ലോകത്തില്‍ ദുരിതങ്ങളെല്ലാം സൃഷ്ടി 
ക്കുന്നത്‌. നീ അനുഭവിച്ച ദുരിതങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണം മായാബദ്ധമായ നിന്റെ 
മനസ്സാണ്‌. ജീവിതവും വ്യവഹാരകാലവും മായയാണെന്ന്‌ അറിയുമ്പോള്‍ 
സുഖദു:ഖങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രസക്തിയില്ല. മായയില്‍ അകപ്പെട്ടവര്‍ ഭാതികജീവി 


തത്തെ പരമപ്രധാനമായികാണുന്നു. മായയില്‍നിന്ന്‌ മുക്തരായവര്‍ക്ക്‌ പാര 
മാര്‍ത്ഥികലോകത്തെ തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിയും. അവര്‍ അഭേദചിന്തയില്‍ 
എത്തിച്ചേര്‍ന്നവരാണ്‌. അവര്‍ക്ക്‌ സ്വര്‍ണ്ണവും ചാണകവും ചണ്ഡാലനും 
(ബ്രാഹ്മണനും തമ്മില്‍ യാതൊരു വ്യത്യസ്തതയുമില്ല. അഭേദചിന്തയുള്ളവ 
രാണ്‌ അഹം്രഹ്മാസ്മിയെ തിരിച്ചറിയുക. എന്നിലും നിന്നിലുമുള്ള 
സത്യത്തെ കാണുന്നവര്‍ക്ക്‌ ഈ ഭൂമിയിലെ ജീവിതം ഒരിക്കലും നരകമാ 
കില്ല.” 

കര്‍മ്മവിധിയേയും ആര്‍ജ്ജിത സഞ്ചിതകര്‍മ്മത്തേയും കുറിച്ച്‌ 
വെങ്കിടാചലം ശങ്കരനാരായണനോടു പറഞ്ഞു: 

“ബ്രഹ്മജ്ഞാനം നേടിയതുകൊണ്ട്‌ ആര്‍ക്കും പ്രാഹ്മണനാകാന്‍ 
കഴിയില്ല. പൂര്‍വ്വാര്‍ജിത കര്‍മ്മഫലമാണ്‌ ഓരോരുത്തരും അനുഭവിക്കുന്നത്‌. 
സമ്പന്നതയും ബ്രാഹ്മണ്യവും ക്ഷത്രിയത്വവും പൂര്‍വ്വജന്മഫലം തന്നെയാ 
ണ്‌. നായാടി പൂര്‍വ്വാര്‍ജ്ജിത കര്‍മ്മഫലമാണ്‌ ഈ ജീവിതത്തില്‍ അനുഭവി 
ച്ചുതീര്‍ക്കുന്നത്‌. ഈ ജന്മത്തെ ദൈവീകമാക്കിയും സുകൃതംചെയ്തും 
അടുത്ത ജന്മത്തെ മഹത്തരമാക്കുകയാണ്‌ വേണ്ടത്‌. ബ്രാഹ്മണന്റെ അടുത്ത 
ജന്മം മോക്ഷമാണ്‌. മറ്റു ജാതിക്കാരാണ്‌ വരും ജന്മത്തിനുവേണ്ടി പുണ്യ 
ങ്ങള്‍ ചെയ്യേണ്ടത്‌.” 

കഴിഞ്ഞ ജന്മത്തിലെ ദുഷ്ചെയ്തികളുടെ ഫലം ഈ ജന്മത്തില്‍ 
അനുഭവിക്കുന്നതിനെ നമുക്ക്‌ വിധിയെന്നു പറയാം. അധ:കൃതനായി 
ജനിക്കുന്നവന്‍ സ്വന്തം അവസ്ഥയില്‍നിന്ന്‌ രക്ഷപ്പെടാനോ അവസ്ഥയെ 
മാറ്റിത്തീര്‍ക്കാനോ ശ്രമിക്കരുത്‌. ദുരിതമായ ജീവിതത്തെ സന്തോഷത്തോടെ 
ഏറ്റുവാങ്ങുന്ന അവര്‍ക്ക്‌ വിധി അനുഭവിച്ചുതീര്‍ത്ത്‌ അടുത്ത ജന്മത്തെ 
മഹത്തരമാക്കാന്‍ കഴിയും. വിധിയെയാണ്‌ മുതലാളിയും തൊഴിലാളിയും 
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അനുഭവിക്കുന്നത്‌. 

വെങ്കിടാചലത്തിന്റേയും ശങ്കരനാരായണന്റേയും ചര്‍ച്ചകള്‍ രാത്രി 
എട്ടുമണിയോടെ അവസാനിക്കും. വെങ്കിടാചലം സമൃദ്ധമായി ഈണുകഴിച്ച്‌ 
കിടക്കുമ്പോള്‍ കഞ്ഞിയോ വെള്ളമോ കുടിച്ച്‌ ശങ്കരനാരായണന്റെ ഒരു 
ദിവസം അവസാനിക്കുന്നു. 

വെങ്കിടാചലത്തിന്റേയും ശങ്കരനാരായണന്റേയും ചര്‍ച്ചകള്‍ 
കേട്ടാണ്‌ മേല്‍ത്തട്ടില്‍ പഠിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന ശിവമണി വളരുന്നത്‌. കര്‍മ്മ 
ത്തേയും വിധിയേയും ധര്‍മ്മത്തേയും അവര്‍ വ്യാഖ്യാനിച്ചപ്പോള്‍ ശിവമ 
ണിയുടെ മനസ്സില്‍ അവസാനിക്കാത്ത സംശയങ്ങളുണ്ടായി. 

ശിവമണിയുടെ അശാന്തമായ മനസ്സിലേക്കും അന്വേഷണത്തി 
ലേക്കും നമുക്ക്‌ പിന്നീട്‌ കടന്നുചെല്ലാം. നമുക്ക്‌ വീണ്ടും വെങ്കിടാചലത്തി 
ലേക്കുതന്നെ മടങ്ങാം. 

ഒരിക്കല്‍ ധര്‍മ്മത്തെക്കുറിച്ച്‌ ശങ്കരനാരായണന്‍ ചോദിച്ചപ്പോള്‍ 
വെങ്കിടാചലം പറഞ്ഞുഃ: 


ക ഥ്ഥാക്ാഥിഷ്‌ 


“പുരുഷാര്‍ത്ഥങ്ങളെ പ്രാപിക്കുകയാണ്‌ ഓരോ ഗൃഹസ്ഥന്റേയും 
ധര്‍മ്മം. മനുഷ്യജീവിതം സ്നേഹം, കാരുണ്യം, സാഹോദര്യം, പിതൃത്വം, 
മാതൃത്വം മുതലായ അനേകം മൂല്യങ്ങള്‍ ഉള്ളവയാണ്‌. മൂല്യങ്ങളെല്ലാംതന്നെ 
വിശ്വാസിക്കു മാത്രമാണ്‌ സംരക്ഷിക്കാന്‍ കഴിയുക. കാരണം വിശ്വാസി 
യുടെ ജീവിതം പാപപുണ്യകര്‍മ്മങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ ബദ്ധമാണ്‌. ദൈവത്തിന്റെ 
കുറ്റവിചാരണയെ ഭയപ്പെടുന്ന വിശ്വാസി തന്റേയും ലോകത്തിന്റേയും 
നന്മയ്ക്കുവേണ്ടി ജീവിതം സമര്‍പ്പിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌? 

“ അവിശ്വാസിയ്ക്ക്‌ ഭാതികതയ്ക്ക്‌ അപ്പുറം മറ്റൊരു ലോകമില്ല. 
കാമം ബാധിച്ച അവിശ്വാസിയ്ക്ക്‌ സാഹോദര്യപ്രശ്നമില്ല. ധനമോഹിയായ 
അവിശ്വാസി എന്തു നീചകൃത്യം ചെയ്തും പണം ഉണ്ടാക്കുക സ്വാഭാവിക 
മാണ്‌. മൂല്യബോധവും ഒരിക്കലും അവിശ്വാസിയെ ബാധിക്കാറില്ല. അതു 
കൊണ്ട്‌ ധാര്‍മ്മികതയുടെ അവകാശം വിശ്വാസികള്‍ക്കു മാത്രമുള്ളതാണ്‌.” 

ഇത്തരം ന്യായവിചാരങ്ങള്‍ നടത്തുന്ന വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ സ്വകാ 
ര്യജീവിതത്തെ നമുക്ക്‌ ഇനി പരിശോധിക്കാം. 

സമ്പത്ത്‌ അധികാരവും ശക്തിയുമായി പരിഗണിക്കുന്ന സമൂഹം 
സമ്പന്നന്റെ നടപടികളെ സ്വാഭാവികമായും ന്യായീകരിക്കുന്നതാണ്‌. 

ഇപ്പോള്‍ വെങ്കിടാചലത്തിന്‌ വയസ്സ്‌ നാല്പതു കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. 
മുപ്പത്തിനാലുകാരിയാണെങ്കിലും കൌസല്യ അകാലത്തില്‍ വാര്‍ദ്ധകൃത്തി 
ലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചതുപോലെയാണ്‌. തടിച്ച ശരീര്പ്പകൃതവും രക്തസമ്മര്‍ദ്ദവും 
അവളെ അവശയാക്കുകയായിരുന്നു. വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ ശാരീരികാവശ്യ 
ങ്ങളുമായി സഹകരിക്കാന്‍ കഴിയാത്ത കൌസല്യ അയാള്‍ മറ്റു പെണ്ണുങ്ങളെ 
പ്രാപിക്കുമ്പോള്‍ എപ്പോഴും നിശ്ശബ്ദയായി. 

അടുക്കളക്കാരി മീനാക്ഷിയോടാണ്‌ വെങ്കിടാചലം ആദ്യമായി ബന്ധ 
പ്പെടുന്നത്‌. പുലര്‍ച്ചെ അഞ്ചുമണിക്ക്‌ എത്തുന്ന മീനാക്ഷിക്കുവേണ്ടി പതി 
വായി വാതില്‍ തുറക്കുന്ന അയാള്‍ ഒരിക്കല്‍ അവളെ മുറിയിലേക്കു വിളി 
ച്ചു. വെങ്കിടാചലം ആവേശത്തോടെ കെട്ടിപ്പിടിച്ചപ്പോള്‍ എന്തിനും സന്നദ്ധ 
യായി മീനാക്ഷി കിടക്കില്‍ മലര്‍ന്ന്‌ കിടന്ന്‌ അയാളെ സല്‍ക്കരിച്ചു. പിന്നീട്‌ 
എല്ലാ ദിവസങ്ങളിലും അവള്‍ അയാളുടെ മുറിയില്‍ എത്തി. 

ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ രഹസ്യമായാണ്‌ വെങ്കിടാചലം മീനാക്ഷിയുമായി 
ബന്ധപ്പെടുന്നത്‌. പിന്നീട്‌ അവരുടെ ഇടപാടുകള്‍ വീട്ടുകാരെല്ലാം അറിഞ്ഞു. 
ശിവമണി പ്രതിഷേധിക്കാന്‍ തയ്യാറായപ്പോള്‍ കൌസല്യ അവനെ ശാസിച്ച്‌ 
നിശ്ശൂബ്ദനാക്കുകയായിരുന്നു. ശ്രീ പാര്‍വ്വതി ഒന്നും അറിയാത്ത ഭാവത്തില്‍ 
ജീവിതം തുടര്‍ന്നു. 

ആറുമാസത്തോളം നിരന്തരം മീനാക്ഷിയുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതോടെ 
അവള്‍ ഗര്‍ഭിണിയായി. വിവരം പറഞ്ഞ്‌ മീനാക്ഷി കരഞ്ഞുതുടങ്ങിയപ്പോള്‍ 
ആരുമറിയാതെ കാര്യങ്ങളെ പരിഹരിക്കാമെന്ന്‌ അയാള്‍ ഏറ്റു. ചെട്ട്യാര്‍തറ 
യിലെ വേലുച്ചാമിയെ വെങ്കിടാചലമാണ്‌ അവള്‍ക്ക്‌ വരനായി കണ്ടെത്തി 


യത്‌. പത്തുപവനും പതിനായിരം രൂപയും തരാമെന്നു പറഞ്ഞപ്പോള്‍ വേലു 
ച്ചാമി സന്തോഷത്തോടെ മീനാക്ഷിയെ സ്വീകരിച്ചു. വിവാഹത്തിനുശേഷവും 
വീട്ടുപണിക്കുവന്ന മീനാക്ഷി പതിവുപോലെ വെങ്കിടാചലത്തെ സല്‍ക്കരി 
ച്ചതിനു ശേഷമാണ്‌ വീട്ടുപണി തുടങ്ങുന്നത്‌. 

ഇനി നമുക്ക്‌ വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ കൃഷികളത്തിലെ ഇടപാടുകളെ 
പരിശോധിക്കാം. 

വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ കൃഷിഭൂമിയില്‍ സ്ഥിരം പണിക്കാരായി ചെറു 
മക്കളും ഈഴവന്‍മാരുമാണ്‌ ഉള്ളത്‌. അവരുടെ പെണ്‍മക്കളും അയാളുടെ 
പാടത്തുപണിക്കാരാണ്‌. പത്തുമണിയോടെ കളത്തില്‍ എത്തുന്ന അയാള്‍ 
പാടങ്ങള്‍ ചുറ്റിക്കണ്ടതിനു ശേഷം കളപ്പുരയുടെ മുന്‍വശത്തെ കട്ടിലില്‍ 
ഇരിക്കും. ഉച്ചയ്ക്ക്‌ പണിക്കാര്‍ ഈണിനു പോകുമ്പോള്‍ അകമുറിയില്‍ കയ 
റുന്ന അയാള്‍ ഉച്ചയുറക്കത്തിലേയ്ക്ക്‌ വീഴും. ഉണര്‍ന്നെണീക്കുന്ന വെങ്കി 
ടാചലം ആവശ്യങ്ങള്‍ കണ്ടെത്തി പണിക്കാരികളെ സഹായത്തിന്‌ വിളി 
ക്കാറുമുണ്ട്‌. 

പതിനെട്ടുകാരി ചെറുമി കണ്ണകിയോടുള്ള വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ 
താല്പര്യം എല്ലാവര്‍ക്കും അറിയാവുന്നതാണ്‌. എങ്കിലും ആരും യാതൊരു 
എതിര്‍പ്പും പ്രകടിപ്പിക്കാന്‍ തയ്യാറായില്ല. കറുപ്പിന്റെ തീക്ഷ്ണ സൌന്ദര്യമാണ്‌ 
കണ്ണകിയുടെ പ്രത്യേകത. അവളുടെ മാദകമായ ശരീരഘടനയും ചുവന്നു 
വിടര്‍ന്ന ചുണ്ടുകളും ആരേയും വശീകരിക്കുന്നതാണ്‌. 

ഉച്ചയൂണു കഴിഞ്ഞ്‌ വന്ന കണ്ണകിയെ വെങ്കിടാചലം മറ്റാരും കാണാ 
തെ കളപ്പുരയിലേക്ക്‌ വിളിച്ചു. മുറി അടിച്ചു വൃത്തിയാക്കണമെന്നു പറഞ്ഞ 
അയാള്‍ അവള്‍ മുറിയില്‍ എത്തിയപ്പോള്‍ വാതില്‍ അടച്ച്‌ കൊളുത്തിട്ടു. 
കണ്ണുകി പരിഭ്രമിച്ച്‌ നിന്നപ്പോള്‍ അയാള്‍ മടിയില്‍നിന്ന്‌ ഒന്നരപ്പവന്റെ മാല 
യെടുത്ത്‌ അവളുടെ കഴുത്തിലിട്ടു. സ്വര്‍ണ്ണത്തിന്റെ ആകര്‍ഷണീയതയില്‍ 
മയങ്ങിയ അവളെ അയാള്‍ കട്ടിലില്‍ കിടത്തി. വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ ആവ 
ശ്യങ്ങളോട്‌ കണ്ണുകി പൂര്‍ണ്ണമായും സഹകരിക്കുകയായിരുന്നു. 

പിന്നീട്‌ പല ഉച്ചനേരങ്ങളിലും വെങ്കിടാചലം കണ്ണകിയുടെ ശരീര 
ത്തിലേക്ക്‌ ആര്‍ത്തിയോടെ പ്രവേശിച്ചു. അത്തരം നിമിഷങ്ങള്‍ക്കുശേഷം 
അവള്‍ പതിവായി അയാളില്‍നിന്ന്‌ വിലപിടിപ്പുള്ള സാധനങ്ങളെ നേടിയെ 
ടുത്തു. മറ്റൊരിക്കല്‍ കണ്ണകി പണിക്കുവരാത്ത ദിവസം ഈഴവത്തിയായ 
മാധവി ഉച്ചനേരത്ത്‌ വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ അടുത്തെത്തി. വാതില്‍ അടച്ച്‌ 
വസ്ത്രങ്ങള്‍ അഴിച്ച അവള്‍ അയാളുടെ ഉറക്കക്ഷീണത്തെ വികാരപ്രക്ഷു 
ബ്ധമാക്കി. 

മുറിയില്‍നിന്ന്‌ ഇറങ്ങിപ്പോകുമ്പോള്‍ വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ വിരലിലെ 
മോതിരം സമ്മാനമായി നേടാനും മാധവിക്കു കഴിഞ്ഞു. പിന്നീട്‌ പല പണി 
ക്കാരികളും വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ കൂടെ ഉച്ചനേരത്ത്‌ കിടന്നെണീറ്റുപോയി. 
ചിലര്‍ക്ക്‌ പണവും മറ്റു ചിലര്‍ക്ക്‌ നെല്ലുമാണ്‌ അയാള്‍ സമ്മാനമായി നല്‍കി 
യത്‌. 


വക ചാകാഥിച്‌ 
നട 


എന്നാല്‍ മൊത്തം ഇടപാടുകളെ കണക്കാക്കിയ വെങ്കിടാചലം 
നഷ്ടമുണ്ടാകാതിരിക്കാന്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. പെണ്ണുങ്ങള്‍ സമ്മാനമായി , 
സംഘടിപ്പിച്ച വിലപിടിപ്പുള്ള വസ്തുകള്‍ അധികം വൈകാതെ അയാളുടെ ' 
അടുത്ത്‌ പണയത്തിന്‌ എത്തുന്നു. അധികപലിശ ഈടാക്കി നഷ്ടത്തെ ലാഭ 
മാക്കി തീര്‍ക്കാന്‍ വെങ്കിടാചലത്തിനു കഴിഞ്ഞു. 

അപ്പോഴും വെങ്കിടാചലം വൈകുന്നേരങ്ങളില്‍ ശങ്കരനാരായണനു 
മായി ധര്‍മ്മത്തിന്റെ വിവിധ മുഖങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ നീണ്ട ചര്‍ച്ചകള്‍ നടത്തി. 

“ധര്‍മ്മത്തെ സംബന്ധിച്ചുള്ള പൂര്‍ണ്ണമായ അറിവുനേടാനാകുക 
പരധര്‍മ്മം എന്താണെന്ന്‌ അറിയുമ്പോഴാണ്‌. ധര്‍മ്മം ഓരോ ജാതിയ്ക്കും 
വിധിച്ചിട്ടുള്ള കര്‍മ്മം തന്നെയാണ്‌. ഓരോ ജാതിക്കാരും സ്വന്തം കര്‍മ്മത്തെ 
കര്‍മ്മഫലം ഇച്ഛിക്കാതെ വിധിയായി കരുതി അനുഷ്ഠിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യേ 
ണ്ടത്‌. കൊല്ലന്‍ സ്വര്‍ണ്ണപ്പണി ചെയ്യരുതെന്നും ്രാഹ്മണന്‍ കച്ചവടം ചെയ്യ 
രുതെന്നുമാണ്‌ ഇവിടെ ലക്ഷ്യമാക്കുന്നത്‌. ഇപ്പോള്‍ ഞാന്‍ പറയുന്നത്‌ ധര്‍മ്മം 
ജാതീയതയും ജാതിത്തൊഴിലുകളുമാണെന്നാണ്‌.”” 

മേല്‍ത്തട്ടില്‍ വായിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന ശിവമണി ഒരിക്കലും സംശയ 
ങ്ങളുമായി അവരുടെ ഇടയ്ക്ക്‌ കടന്നുവരാറില്ല. അവന്റെ മനസ്സില്‍ 
ധര്‍മ്മത്തെ സംബന്ധിച്ച സംശയങ്ങള്‍ അവന്റെ പ്രായത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയോ 
ടൊത്ത്‌ വികസിച്ചുവന്നു. 

വെങ്കിടാചലവുമായി ആദ്ധ്യാത്മിക, ധാര്‍മ്മികവാദങ്ങള്‍ നടത്തുന്ന 
ശങ്കരനാരായണനിലേക്ക്‌ നമുക്ക്‌ വീണ്ടും മടങ്ങാം. 

ലോട്ടറി വില്പന നഷ്ടക്കച്ചവടമായപ്പോള്‍ വീണ്ടും തുന്നല്‍പ്പണി 
ചെയ്യാന്‍ ശങ്കരനാരായണന്‍ തയ്യാറായി. അയാളുടെ സമനിലയെ സംശയിച്ച 
നാട്ടുകാര്‍ ത്ര്രപൂര്‍വ്വം അയാളെ ഒഴിവാക്കുകയായിരുന്നു. നീണ്ട ദിവസ 
ങ്ങളിലെ അന്വേഷണത്തിനുശേഷം കല്ലിങ്കലിലെ ടൈലര്‍ക്കടയില്‍ അയാള്‍ 
ദിവസക്കൂലിക്ക്‌ ചേര്‍ന്നു. കല്ലി്കലില്‍ താമസിച്ച അയാള്‍ ഞായറാഴ്ചകളി 
ലാണ്‌ പൊല്‍പ്പുള്ളിയിലേക്ക്‌ വരുന്നത്‌. 

കല്ലിഭംലില്‍വെച്ചാണ്‌ ശങ്കരനാരായണന്‍ കനകലക്ഷ്മിയെ പരിച 
യപ്പെടുന്നത്‌. ആങ്ങള സ്ഥിരം മദ്യപാനിയായതുകൊണ്ട്‌ മുപ്പതുകഴിഞ്ഞ 
അവളെ കല്യാണം കഴിക്കാന്‍ ആരും തയ്യാറായില്ല. വീടുകളില്‍ അടിച്ചു 
തെളി ചെയ്താണ്‌ അവള്‍ വിശപ്പടക്കാനുള്ള ആഹാരം കണ്ടെത്തിയത്‌. 

സാരി വക്കടിക്കാനും ജാക്കറ്റ്‌ തുന്നാനും വന്ന കനകലക്ഷ്മിയോട്‌ 
ശങ്കരനാരായണന്‌ പ്രത്യേക താല്പര്യം തോന്നിത്തുടങ്ങി. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ 
ഒരുച്ചനേരത്ത്‌ അവളുടെ വീട്ടില്‍ എത്തുകയും ചെയ്തു. 

കനകലക്ഷ്മി സന്തോഷത്തോടെയാണ്‌ ശങ്കരനാരായണനെ സ്വീക 
രിക്കുന്നത്‌. യാതൊന്നും പറയാതെ കസേരയില്‍ ഇരിക്കുന്ന അയാളെ കണ്ട്‌ 
അവള്‍ പറഞ്ഞു. 


"ശങ്കരേട്ടന്റെ കഥയെല്ലാം എനിക്കറിയാം. നമ്മുടെ പ്രായം കുട്ടിക 


ളെപ്പോലെ കളിക്കാനുള്ളതുമല്ല. അതുകൊണ്ട്‌ ഏട്ടനോട്‌ സംസാരിച്ച്‌ ഒര 
ഏപ്രില്‍ - മ്മുടെ കാ? 


തീരുമാനത്തില്‍ എത്തിയാല്‍ മതി.” 

ശങ്കരനാരായണന്‍ കനകലക്ഷ്മിയുടെ ഏട്ടനായ വാസുവിനോട്‌ 
കാര്യങ്ങളെല്ലാം വിശദമായി സംസാരിക്കുകയുണ്ടായി. പെങ്ങളെ ആണൊ 
രുത്തന്റെ കുടെ അയയ്ക്കാന്‍ അയാള്‍ തയ്യാറായി. അഞ്ചു പവനും അയ്യായി 
രവുമാണ്‌ ശങ്കരനാരായണന്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടത്‌. അയാളുടെ ആവശ്യങ്ങളെ 
വാസു അംഗീകരിക്കുകയും ചെയ്തു. 

പിന്നീട്‌ പതിനഞ്ചാംദിവസം ശങ്കരനാരായണനും കനകലക്ഷ്മിയു 
മായുള്ള വിവാഹം കൊടുമ്പ്‌ സുബ്രഹ്മണ്യ ക്ഷേത്രത്തില്‍വെച്ച്‌ നടക്കുന്നു. 
വളരെ കുറച്ച്‌ സുഹൃത്തുക്കളും ബന്ധുക്കളും മാത്രമാണ്‌ അയാളുടെ 
രണ്ടാമത്തെ വിവാഹത്തില്‍ പങ്കെടുത്തത്‌. 

മുറ്റത്ത്‌ ചെറിയൊരു പന്തലിട്ടതൊഴിച്ചാല്‍ വിവാഹത്തിനു വേണ്ട 
യാതൊരു ഒരുക്കവും ശങ്കരനാരായണന്‍ നടത്തിയിട്ടില്ല. വീട്ടുസാധനങ്ങള്‍ 
ആകട്ടെ ഒരാളുടെ ആവശ്യത്തിനുപോലും തികയുന്നതുമല്ല. 

വീട്ടില്‍ എത്തിയ കനകലക്ഷ്മി മുറിയും പരിസരവും പരിശോധി 
ച്ചതിനുശേഷം പറഞ്ഞു: 

“ഇനി ഞാന്‍ വേണം ഈ പട്ടപ്പുരയെ ഒരു വീടാക്കി മാറ്റാന്‍. പെണ്ണി 
ല്ലാത്തതിന്റെ വൃത്തികേടുകളൊക്കെ ഇവിടെയുണ്ട്‌. അതെല്ലാം ശരിപ്പെടുത്തി 
ഒരു കുടുംബം ഉണ്ടാക്കാന്‍ കുറേ കാലമാകും.” 

രാത്രി കനകലക്ഷ്മിയുടെ കൂടെ കിടക്കുമ്പോള്‍ ശങ്കരനാരായണന്‍ 
ഒരിക്കലും അവസാനിക്കാത്ത ആസക്തിയാണ്‌ തോന്നിയത്‌. ഇടയ്ക്കിടെ 
അയാളുടെ മനസ്സിലേക്ക്‌ രാധ കടന്നുവന്നെങ്കിലും കനകലക്ഷ്മിയുടെ ശരീ 
രപുഷ്ടിയിലും വികാരത്തിലും അയാള്‍ സ്വയം മറക്കുകയായിരുന്നു. 

ഒരാഴ്ചയോളം ശങ്കരനാരായണന്‍ കനകലക്ഷ്മിയെ ചുറ്റിപ്പറ്റി 
വീട്ടില്‍ ഇരുന്നു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ കല്ലിങ്കലിലേക്ക്‌ പോയിത്തുടങ്ങി. 
രാത്രിയോടെ താന്‍ മടങ്ങിയെത്തുന്നതുവരെ കനകലക്ഷ്മി ഒറ്റയ്ക്കാണല്ലോ 
എന്ന ചിന്ത അയാളെ വിഷമിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. 

ഒരിക്കല്‍ ഉച്ചയോടെ വീട്ടിലേക്കുവന്ന ശങ്കരനാരായണന്‍ കനക 
ലക്ഷ്മി പടിയ്ക്കല്‍നിന്ന്‌ ചെറുപ്പക്കാരനുമായി സംസാരിക്കുന്നതിനെയാണ്‌ 
കണ്ടത്‌. പ്രീഡിഗ്രി തോറ്റ്‌ സമയം കളഞ്ഞു നടക്കുന്ന ചന്ദ്രശേഖരനെ ദേഷ്യ 
ത്തോടെ നോക്കിയ അയാള്‍ ഉടനടിതന്നെ വീട്ടിലേയ്ക്ക്‌ കയറുകയും 
ചെയ്തു. രാധയുടെ ജാരബന്ധം പേടിപ്പിക്കുന്ന ഓര്‍മ്മയായി അപ്പോഴും 
അയാളുടെ മനസ്സില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നുണ്ടായിരുന്നു. 

പിന്നീട്‌ ശങ്കരനാരായണന്‍ സമയസന്ദര്‍ഭങ്ങളില്ലാതെ കനകല 
ക്ഷ്മിയെ പരിശോധിക്കാനായി വീട്ടില്‍ വന്നുപോയി. സംശയം തോന്നിത്തു 
ടങ്ങിയതോടെ ശങ്കരനാരായണന്റെ കനകലക്ഷ്മിയോടുള്ള സമീപനവും 
നിര്‍ദ്ദയമായി തീര്‍ന്നു. 

രാധയുടെ ഓര്‍മ്മ അസഹ്യമായി തീര്‍ന്നതോടെ അയാള്‍ വൈകു 


പ പ 
പാം 


ന്നേരങ്ങളില്‍ മദ്യപിക്കുക പതിവായി. പണിക്കൂലി മദ്യത്തിന്‌ ചെലവായ 
തോടെ കനകലക്ഷ്മിയുടെ അയ്യായിരവും അഞ്ചു പവനും ഇല്ലാതായി. 
തുടര്‍ന്ന്‌ അവള്‍ അടുത്ത വീടുകളില്‍ പണിക്കുപോയിത്തുടങ്ങി. 

ഒരിക്കല്‍ വൈകുന്നേരത്തോടെ വീട്ടില്‍ എത്തിയ ശങ്കരനാരായ 
ണന്‍ ചന്ദ്രശേഖരന്‍ പടിയിറങ്ങിപ്പോകുന്നതിനെയാണ്‌ കണ്ടത്‌. സമനില തെറ്റി 
വീട്ടിലേക്ക്‌ ഇരച്ചുകയറിയ അയാള്‍ കനകലക്ഷ്മിയെ കൈ തളരുവോളം 
അടിച്ചു. ആദ്യഘട്ടത്തില്‍ അയാളുടെ ആക്രമണത്തെ സഹിച്ച അവള്‍ സഹി 
കെട്ടപ്പോൾ ശങ്കരനാരായണന്റെ നേര്‍ക്കു തിരിഞ്ഞു. പ്രത്യാക്രമണത്തിന്‌ 
തയ്യാറെടുത്ത അയാള്‍ അടുപ്പിലെ കത്തുന്ന വിറകുകൊള്ളി എടുത്ത്‌ അവ 
ളുടെ മുഖത്തേക്ക്‌ ആഞ്ഞടിച്ചു. പൊള്ളലേറ്റ്‌ നിലവിളിച്ച കനകലക്ഷ്മി വേദ 
നയോടെ മുറ്റത്തേക്ക്‌ എടുത്തുചാടി. വീണ്ടും അയാള്‍ ആക്രമിക്കാന്‍ വന്ന 
പ്പോള്‍ അവള്‍ അടുത്ത വീട്ടിലേക്ക്‌ ഓടിക്കയറി രക്ഷപ്പെട്ടു. 

ഇനി നമുക്ക്‌ ശങ്കരനാരായണന്റേയും കനകലക്ഷ്മിയുടേയും ദാമ്പ 
ത്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ വിശദമായി പരിശോധിക്കേണ്ടതില്ല. 

പിറ്റേന്ന്‌ കല്ലിജ്കലിലെ വീട്ടിലേക്കുപോയ കനകലക്ഷ്മി പിന്നീടൊ 
രിക്കലും ശങ്കരനാരായണന്റെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ കടന്നുവരുന്നില്ല. കനകല 
ക്ഷ്മിയുടെ ആങ്ങള ടൈലര്‍ക്കടയില്‍ എത്തി അയാളെ റോഡിലേക്ക്‌ വലി 
ചചിട്ട്‌ മതിവരുവോളം തല്ലിച്ചതച്ചു. മര്‍ദ്ദനമേറ്റ്‌ അവശനായ ശങ്കരനാരായണന്‍ 
സന്ധ്യയോടെ വീട്ടില്‍ തിരിച്ചെത്തി. 

ഒരാഴ്ചയോളം വെറുതെ വീട്ടിലിരുന്ന ശങ്കരനാരായണന്‍ വീണ്ടും 
ലോട്ടറിക്കച്ചവടക്കാരനായി. പഴയതുപോലെ ഭാഗ്യക്കുറി നഷ്ടക്കച്ചവടമാ 
യപ്പോള്‍ അയാള്‍ കൊഴിഞ്ഞാമ്പാറയിലേക്ക്‌ വണ്ടികയറി. 

ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ കൊഴിഞ്ഞാമ്പാറയില്‍ ലോട്ടറി ടിക്കറ്റ്‌ വിറ്റു നട 
ന്നെങ്കിലും പിന്നീട്‌ ചായക്കടക്കാരനായ ചൊക്കലിംഗം ചെട്ട്യാരുടെ സഹാ 
യത്തോടെ ശങ്കരനാരായണന്‍ തുന്നല്‍പ്പണി വീണ്ടും ആരംഭിച്ചു. ചായക്കട 
യുടെ കോലായില്‍ തുന്നല്‍ മെഷിന്‍ ഇടാന്‍ ചൊക്കലിംഗം ചെട്ട്യാര്‍ സമ്മ 
തിച്ചു. എങ്കിലും പണിസാധനങ്ങള്‍ വാങ്ങിക്കാനുള്ള പണം അയാളുടെ കയ്യി 
ലുണ്ടായിരുന്നില്ല. തുടര്‍ന്ന്‌ ചൊക്കലിംഗ ചെട്ട്യാര്‍ പരിചയപ്പെടുത്തിയപ്പോള്‍ 
സൌത്ത്‌ ഇന്ത്യന്‍ ബാങ്ക്‌ മാനേജര്‍ ഓദാര്യത്തോടെ അയാള്‍ക്ക്‌ വായ്പ 
നല്‍കി. 

ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ പണിത്തിരക്കോടെയാണ്‌ ശങ്കരനാരായണന്റെ 
ദിവസങ്ങള്‍ കടന്നുപോയത്‌. രണ്ടുമാസത്തോളം അയാള്‍ ബാങ്കിലെ വായ്പാ 
സാംഖ്യ അടയ്ക്കുകയും ചെയ്തു. പിന്നീട്‌ അയാളുടെ സ്വാഭാവിക പെരു 
മാറ്റങ്ങള്‍ മാറി തുടങ്ങുന്നു. രാധയുടേയും കനകലക്ഷ്മിയുടേയും ഓര്‍മ്മ 
ശല്യപ്പെടുത്തിയപ്പോള്‍ സ്ര്രീകളോടുള്ള അയാളുടെ വെറുപ്പ്‌ തലപൊക്കി. 

വക്കടിക്കാന്‍ കൊണ്ടുവന്ന സാരികളേയും ജാക്കറ്റുതുണികളേയും 
ചെറിയ തുണ്ടുകളാക്കി ശങ്കരനാരായണന്‍ കാറ്റത്തുപറത്തി. അതോടെ നാട്ടു 


കാര്‍ അയാളെ കൈകാര്യംചെയ്ത്‌ അവശനാക്കി. 

ഇത്തരമൊരു സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ ശങ്കരനാരായണന്‍ വീണ്ടും 
പൊല്പുള്ളിത്തറയില്‍ മടങ്ങിയെത്തുന്നത്‌. 

മൂന്നുദിവസം വീട്ടില്‍ത്തന്നെ ഇരുന്ന ശങ്കരനാരായണന്‍ അവ 
സാനം വിശപ്പുസഹിക്കാതെ വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ അടുത്തെത്തി. ആര്‍ത്തി 
യോടെ ഈണു കഴിച്ച അയാള്‍ വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ കയ്യില്‍നിന്ന്‌ നൂറു 
ഉറുപ്പികയും വാങ്ങിച്ച്‌ ഒലവക്കോട്ടേയ്ക്കുള്ള ബസ്സില്‍ കയറി. 

മദിരാശിയിലേക്ക്‌ കള്ളവണ്ടി കയറിയ ശങ്കരനാരായണന്‍ പിന്നീട്‌ 
ഒരിക്കലും പൊല്പുള്ളിത്തറയിലേക്ക്‌ മടങ്ങിവരുന്നില്ല. 

ഇനി നമുക്ക്‌ ധര്‍മ്മത്തിന്റേയും കര്‍മ്മത്തിന്റേയും വേരുകളെ അമ്പേ 
ഷിക്കുന്ന ശിവമണിയെ പിന്തുടരാം. 

പത്താംക്ലാസ്സുവരെ ചിന്തയിലും ജീവിതത്തിലും യാതൊരു പ്രകോ 
പനങ്ങളുമില്ലാതെയാണ്‌ ശിവമണി ജീവിച്ചത്‌. സ്വച്ഛവും സമൃദ്ധവുമായ 
സാഹചര്യത്തില്‍ അന്വേഷണത്തിന്റെ അസ്വസ്ഥതകള്‍ക്ക്‌ സ്ഥാനമുണ്ടായി 
രുന്നില്ല. പുലര്‍ച്ചെ അഞ്ചുമണിക്ക്‌ എണീക്കുന്ന അവന്‍ വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ 
കൂടെ അമ്പലത്തിലേക്ക്‌ പതിവായി പോകും. പിന്നീട്‌ വീട്ടില്‍ എത്തിയാലും 
പൂജയും ഭജനയുമാണ്‌. 

സ്‌കൂളിലേക്ക്‌ പുറപ്പെടുന്നതുവരെ പഠിച്ചു കൊണ്ടിരുന്ന ശിവമ 
ണിയ്ക്ക്‌ വൈകുന്നേരങ്ങളില്‍ മാത്രമാണ്‌ ഗ്രാമത്തിലെ കുട്ടികളുടെ കൂടെ 
കളിക്കാന്‍ അവസരം കിട്ടുക. സന്ധ്യയോടെ വീണ്ടും അവന്‍ പാഠപുസ്ത 
കങ്ങളിലേക്ക്‌ എത്തുന്നു. 

ഇതെല്ലാം പത്താംക്ലാസ്സുവരെ യാതൊരു മാറ്റവുമില്ലാതെ ശിവമണി 
തുടര്‍ന്നുവന്നതാണ്‌. 

മേല്‍ത്തട്ടിലെ മുറിയില്‍ വായിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന ശിവമണിയുടെ മന 
സ്സിലേക്ക്‌ വെങ്കിടാചലവും ശങ്കരനാരായണനുമാണ്‌ അനേകം സംശയങ്ങളെ 
കടത്തിവിട്ടത്‌. ധര്‍മ്മത്തെ കേന്ദ്രീകരിച്ച അവരുടെ തര്‍ക്കങ്ങളും വ്യാഖ്യാ 
നങ്ങളും അവനിലേക്ക്‌ എത്തിയപ്പോള്‍ അത്‌ നിലവിലുള്ള ജീവിതത്തേയും 
ലോകസ്ഥിതിയേയും സംബന്ധിച്ച ന്യായീകരണമായിത്തീര്‍ന്നു. മനുഷ്യജീ 
വിതം അസ്ഥിരമാണെന്നും മരണമാണ്‌ ജീവന്റെ മുഖമുദ്രയെന്നും മനസ്സി 
ലാക്കിയശിവമണി ലോകം പിടിച്ചടക്കാനും മാളികകള്‍ കെട്ടിപ്പൊക്കാനുമുള്ള 
വ്യശ്രതയില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിഞ്ഞുമാറി. ആത്മാന്വേഷണത്തെ ദൈവമാര്‍ഗ്ഗമെന്നും 
ദൈവസാന്നിദ്ധ്യമില്ലാത്ത അന്വേഷണമെന്നും അവന്‍ രണ്ടായി വേര്‍തിരി 
ക്കുന്നു. അവന്‍ രണ്ടാമത്തെ മാര്‍ഗ്ഗത്തെയാണ്‌ സ്വീകരിച്ചത്‌. 

ദൈവത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യവും ഇടപെടലുകളും ഇല്ലാതെ ജീവിക്കാ 
നാണ്‌ ശിവമണി ആഗ്രഹിച്ചത്‌. അതിനുള്ള ന്യായീകരണത്തേയും പിന്‍ബ 
ലത്തേയും കണ്ടെത്താന്‍ അവനു കഴിഞ്ഞില്ല. 

ധര്‍മ്മത്തെക്കുറിച്ച്‌ അതിവാചാലമായി പറയുന്ന വെങ്കിടാചലത്തിന്റെ 


ലി മ്ഥക്ാലിഷ്‌ 


ജീവിതത്തേയും നിര്‍ദ്ദയമായ നടപടികളേയും അംഗീകരിക്കാന്‍ ശിവമണിക്ക്‌ 
കഴിഞ്ഞില്ല. അമിതമായ പലിശ ഈടാക്കിയും കോടതിനടപടികളിലൂടെ നിര്‍ദ്ദ 
യമായി സ്വത്തു സംഭരിച്ചും വെങ്കിട്ടരമണിയെ വഞ്ചിച്ചും പല സ്ര്രീകളു 
മായും ബന്ധപ്പെട്ടും ജീവിക്കുന്ന വെങ്കിടാചലത്തെ സ്വാഭാവികമായും ശിവ 
മണി വെറുത്തു. അയാളുടെ ചിന്തകള്‍ക്ക്‌ വ്യക്തിജീവിതവുമായി യാതൊരു 
ബന്ധവുമില്ലെന്ന്‌ അവന്‍ മനസ്സിലാക്കി. ശങ്കരനാരായണനും ഭാതികമായ 
നേട്ടത്തിനു വേണ്ടി എന്തും ചെയ്യാന്‍ സന്നദ്ധനായിരുന്നു. 

ഇത്തരം സാഹചര്യത്തില്‍ ശിവമണിയുടെ പ്രധാന പ്രശ്‌നമായി 
ഉയര്‍ന്നുവന്നതു ചിന്തയും ജീവിതവും തമ്മിലുള്ള പരസ്പരബന്ധമാണ്‌. 

ഒരിക്കല്‍ വെങ്കിടാചലം ശിവമണിയോട്‌ പറഞ്ഞു: 

“ചെറുപ്പക്കാര്‍ക്ക്‌ അനാവശ്യ സംശയങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുക പതിവാണ്‌. 
സംശയങ്ങളും ചോദ്യങ്ങളുംകൊണ്ട്‌ ജീവിതത്തിന്റെ ഭതികാവശ്യങ്ങളെ 
നിര്‍വ്വഹിക്കാന്‍ കഴിയില്ല. ഭാതികമായ ആവശ്യങ്ങളെ പരിഹരിക്കാന്‍ ഭാതി 
കവസ്തുക്കള്‍തന്നെ വേണം. നിന്റെ ആദ്ധ്യാത്മിക വിചാരങ്ങള്‍ ലൌകിക 
മാകുമ്പോള്‍ മാത്രമാണ്‌ നിനക്ക്‌ ജീവിക്കാന്‍ കഴിയുക.” 

ശിവമണി വെങ്കിടാചലത്തെ വെറുപ്പോടെ നോക്കിയപ്പോള്‍ അയാള്‍ 
തുടര്‍ന്നുപറഞ്ഞു: 

“കാലമാകുമ്പോള്‍ നീയും സത്യത്തെ അറിയും. ഒരു മഹാരഹസ്യം 
ഞാന്‍ നിന്നോട്‌ പറയാം. മായ ഉണ്ടായതുതന്നെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ സംര 
ക്ഷിക്കാന്‍വേണ്ടിയാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ മായയില്‍ ബന്ധിപ്പിക്കപ്പെട്ട മനുഷ്യന്‌ 
എന്തും ചെയ്യാനുള്ള അവകാശമുണ്ട്‌.” 

ധാര്‍മ്മികത എന്താണെന്ന ശിവമണിയുടെ ചോദ്യത്തെ വെങ്കിടാ 
ചലം ത്രന്രപൂര്‍വ്വം അവഗണിക്കുന്നു. വീണ്ടും ശിവമണി ചോദിച്ചപ്പോള്‍ 
അയാള്‍ പറഞ്ഞു: 

“ധര്‍മ്മം സ്ഥലത്തിനും കാലത്തിനും വിധേയമാണെന്നു പറയുന്നത്‌ 
അസത്യത്തെ പ്രഖ്യാപിക്കുക്യാണ്‌. പരമധര്‍മ്മത്തെ മനസ്സിലാക്കുമ്പോഴാണ്‌ 
ധര്‍മ്മം എന്താണെന്ന്‌ അറിയുക. ധര്‍മ്മത്തെ മാനുഷികതയുമായി ബന്ധി 
പ്പിക്കുന്നത്‌ വ്യര്‍ത്ഥമാണ്‌. മനുഷ്യഭാവനയില്‍നിന്ന്‌ വളരെ ഉയരത്തിലാണ്‌ 
ധര്‍മ്മത്തിന്റെ സ്ഥാനം. അതുകൊണ്ട്‌ ധര്‍മ്മത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അനാവശ്യ 
ചിന്തകള്‍ മനുഷ്യനെ നിഷ്ക്രിയനാക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുക.” 

വെങ്കിടാചലം ആശ്ധസിപ്പിച്ചെങ്കിലും ശിവമണിയുടെ മനസ്സില്‍ ധര്‍മ്മ 
ത്തേയും കര്‍മ്മത്തേയും സംബന്ധിച്ച ചോദ്യങ്ങള്‍ എക്കാലത്തും നിലനി 
ന്നു. പുരുഷാര്‍ത്ഥത്തേയും പ്രപഞ്ചാര്‍ത്ഥത്തേയുംക്കുറിച്ച്‌ അയാളുടെ മന 
സ്സില്‍ അവസാനിക്കാത്ത സംശയങ്ങള്‍ ഉയര്‍ന്നു. 

പ്രീഡിഗ്രി ജയിച്ച ശിവമണി വിക്ടോറിയ കോളേജില്‍ ബി.എ. യ്ക്ക്‌ 
സാമ്പത്തികശാസ്ത്രമാണ്‌ പഠിക്കുന്നത്‌. പാഠപുസ്തകങ്ങളോട്‌ അമിതമായ 
താല്പര്യം കാണിക്കാത്ത അയാള്‍ കോളേജ്‌ ലൈബ്രറിയിലും ജില്ലാ ലൈബ്ര 


റിയിലുമാണ്‌ കൂടുതല്‍ സമയം ചെലവഴിച്ചത്‌. വീട്ടിലാണെങ്കിലും മറ്റു പുസ്ത 
കങ്ങളെയാണ്‌ അയാള്‍ വായിച്ചിരുന്നത്‌. 

വഴിപിരിയുന്ന ചിന്തയുടേയും കര്‍മ്മത്തിന്റേയും കാരണങ്ങളെ 
യാണ്‌ ശിവമണി അന്വേഷിച്ചത്‌. അഹം ബ്രഹ്മാസ്മിയുടെ നിഗുഡതയെ 
വ്യാഖ്യാനിക്കുന്ന വെങ്കിടാചലം ചെറുമക്കളേയും മറ്റ്‌ അധ.കൃതരേയും 
എപ്പോഴും അകറ്റിനിര്‍ത്തി. എന്നാല്‍ കാമത്തിന്റെ ഉള്‍വിളി ഉയരുമ്പോള്‍ 
അയാള്‍ ജാതിയെ പരിഗണിക്കാറില്ല. ദൈവീകതയുടെ മഹത്വത്തേയും ഭാതി 
കതയുടെ ഫലശുന്യതയേയുംകുറിച്ചു പറയുന്ന വെങ്കിടാചലം ഇടപാടുകാ 
രില്‍നിന്ന്‌ അമിത പലിശ ഈടാക്കി. പലപ്പോഴും അയാള്‍ അവരുടെ സ്വത്തു 
ക്കളെ അപഹരിക്കുകയുമാണ്‌. 

ചിന്തയും കര്‍മ്മവും രണ്ടായ അവസ്ഥയിലേക്ക്‌ മനുഷ്യന്‍ എങ്ങനെ 
എത്തിച്ചേര്‍ന്നു എന്നാണ്‌ ശിവമണി അന്വേഷിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നത്‌. 

ഇപ്പോള്‍ ശിവമണി അമ്പലത്തിലേക്ക്‌ അപൂര്‍വ്വമായി മാത്രമെ 
പോകാറുള്ളു. കോളേജില്‍വെച്ച്‌ ആരംഭിച്ച പ്രണയത്തെ ആത്മാവിന്റെ ആവ 
ശ്യമായി കരുതിയ അയാള്‍ അതിനെ പോറലുകള്‍ ഏല്പിക്കാതെ നില 
നിര്‍ത്തുന്നുമുണ്ട്‌. അടുത്ത വീട്ടിലെ പാരിജാതത്തോട്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ വല്ലാത്ത 
ഇഷ്ടമാണുള്ളത്‌. യുവത്വത്തിന്റെ ചാപല്യവും അഭിനിവേശവും ശിവമ 
ണിയെ ഒട്ടും ബാധിച്ചിട്ടില്ല. 

കനറാബാങ്കില്‍നിന്ന്‌ മാനേജരായി പിരിഞ്ഞ വെങ്കിട്ടരാമന്റെ മക 
ളാണ്‌ പാരിജാതം. അവള്‍ വിക്ടോറിയയില്‍ ഒന്നാംവര്‍ഷം ബി.എ. ഇംഗ്ലീ 
ഷിനു പഠിക്കുന്നു. പാരിജാതത്തിന്റെ ഏട്ടന്‍ ബാലസുബ്രഹ്മണ്യന്‍ ബാംഗ്ലു 
രില്‍ എഞ്ചിനീയറാണ്‌. 

ശിവമണിയുടേയും പാരിജാതത്തിന്റേയും ബന്ധത്തെ അറിഞ്ഞ 
വെങ്കിടാചലം അവരെ പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയായിരുന്നു. നല്ല സാമ്പത്തിക 
സ്ഥിതിയുള്ള വെങ്കിട്ടരാമനുമായുള്ള ബന്ധം ശിവമണിയുടെ ഭാവിയ്ക്ക്‌ 
നല്ലതാണെന്ന്‌ അയാള്‍ കരുതി. 

കുട്ടിക്കാലംതൊട്ടേ പരിചയമുള്ള പാരിജാതവുമായി എപ്പോഴാണ്‌ 
പ്രണയം ആരംഭിച്ചതെന്ന്‌ ശിവമണിയ്ക്ക്‌ അറിയില്ല. ചോദ്യാവലികളുമായി 
ജീവിച്ച അയാളുടെ രാത്രികളിലേക്ക്‌ അവളുടെ വാക്കുകള്‍ സാന്ത്വനമായി 
പ്രവേശിച്ചു. നേരിട്ടുകാണുമ്പോള്‍ അവളോട്‌ അധികം സംസാരിക്കാതെ 
അയാള്‍ ഒഴിഞ്ഞുമാറിയതാണ്‌. അയാളുടെ മനസ്സറിഞ്ഞ അവള്‍ ഉള്ളുതു 
റന്ന്‌ പറഞ്ഞു: 

*ശിവമണിയേട്ടന്റെ കള്ളത്തരം ഞാന്‍ കണ്ടുപിടിച്ചു.” 

അതുകേട്ടപ്പോള്‍ ശിവമണി അമ്പരന്ന്‌ പാരിജാതത്തിന്റെ മുഖ 
ത്തേയ്ക്ക്‌ നോക്കി. 

“ശിവമണിയേട്ടന്റെ മനസ്സില്‍ ഒരു പെണ്‍കുട്ടിയുണ്ട്‌. അവള്‍ക്ക്‌ ശിവ 
മണിയേട്ടന്റെ പ്രശ്നങ്ങളെ പരിഹരിക്കാനും കഴിയും.” 


യി വാക്രാലിഷ്‌ 


അതുകേട്ട അയാള്‍ പുഞ്ചിരിയോടെ ചോദിച്ചു; 

“ആരാണാവോ ആ മഹതി? 

ശിവമണിയുടെ അടുത്തേയ്ക്ക്‌ കുറേക്കുടി നീങ്ങി നിന്ന പാരിജാതം 
പറഞ്ഞു: 

“എന്റെ മനസ്സിലും ശിവമണിയേട്ടനാണ്‌.” 

അതുകേട്ട അയാള്‍ പാരിജാതത്തിന്റെ കുനിഞ്ഞ മുഖം പിടിച്ചു 
യര്‍ത്തി നെറ്റിയില്‍ സ്നേഹവാത്സല്യത്തോടെ ഉമ്മവെച്ചു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ 
അവളെ സ്്‌നേഹവായ്പോടെ ഗാഡ്ഃമായി കെട്ടിപ്പിടിച്ചു. 

പാരിജാതത്തിന്റെ വീട്ടില്‍ പൂര്‍ണ്ണ സ്വാതന്ത്ര്യമുള്ളതുകൊണ്ട്‌ ശിവ 
മണി സ്വയം ചില വിലക്കുകള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തി. (പ്രായത്തിന്റെ ബലഹീനതക 
ളെക്കുറിച്ച്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ പൂര്‍ണ്ണ ബോദ്ധ്യമുണ്ടായിരുന്നു. ജന്മത്തിന്റേയും 
കര്‍മ്മത്തിന്റേയും കാരണങ്ങളെ അന്വേഷിച്ചിരുന്ന അയാള്‍ക്ക്‌ സ്ത്രീപുരു 
ഷബന്ധം പ്രശ്‌നങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം പരിഹാരമാകുന്നില്ല. കാലത്തിന്റെ സ്വാഭാ 
വികതകള്‍ മനുഷ്യന്റെ വ്യാമോഹങ്ങളെ തകര്‍ക്കുമെന്ന്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ അറി 
യാം. അപ്പോള്‍ പാപബോധവും കുറ്റബോധവും ഇല്ലാത്ത മനസ്സാണ്‌ 
ആവശ്യം. 

ഉയര്‍ന്ന മാര്‍ക്കോടെ ബി.എ. ജയിച്ചെങ്കിലും ശിവമണി പാഠപുസ്ത 
കങ്ങളെ പൂര്‍ണ്ണമായും ഉപേക്ഷിച്ചു. കൃഷികാര ങ്ങള്‍ നടത്താനും അച്ഛന്റെ 
പണമിടപാടുകള്‍ തുടരാനും അയാള്‍ തയ്യാറായില്ല. പരന്നവായനയിലൂടെ 
തന്റെ ആത്മാന്വേഷണത്തിന്‌ അവസാനം ഉണ്ടാക്കാനാണ്‌ അയാള്‍ ശ്രമി 
ചത്‌. 

ചിന്തയുടേയും കര്‍മ്മത്തിന്റേയും വിഭിന്ന ദിശകളെക്കുറിച്ചാണ്‌ ശിവ 
മണി എപ്പോഴും ചിന്തിച്ചിരുന്നത്‌. ധാര്‍മ്മികതയെ ആദ്ധ്യാത്മികതയുമായി 
ബന്ധിപ്പിക്കുക അനാവശ്യ കൃത്യമാണെന്ന്‌ അയാള്‍ കരുതി. എന്നാല്‍ 
അതിന്റെ കാരണങ്ങളെ വിശദീകരിക്കാന്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. 

രണ്ടുവര്‍ഷത്തോളം പുസ്തകങ്ങളുമായി ചിന്തകളെ പങ്കുവെച്ച 
തോടെ ശിവമണിയുടെ കാഴ്ചകള്‍ക്ക്‌ അനേകം മാറ്റങ്ങള്‍ ഉണ്ടായി. എങ്കിലും 
പരിപൂര്‍ണ്ണമായ ഉത്തരം അയാള്‍ക്ക്‌ അക്ഷരങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ലഭിച്ചില്ല. 

ഡിഗ്രി പരീക്ഷ എഴുതി ഫലം കാത്തിരിക്കുന്ന പാരിജാതം മേല്‍ത്ത 
ട്ടിലേക്ക്‌ കയറിവന്നപ്പോള്‍ ശിവമണി വായന നിര്‍ത്തി കട്ടിലില്‍ നിവര്‍ന്നി 
രുന്നു. അവള്‍ അടുത്തിരുന്നപ്പോള്‍ അയാള്‍ എണീക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചെങ്കിലും 
പാരിജാതം ശിവമണിയെ കട്ടിലില്‍ത്തന്നെ നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ച്‌ ഇരുത്തി. 

“ശിവമണിയേട്ടന്‌ എന്നെ പേടിയാണോ? എന്തിനാണ്‌ അനാവശ്യ 
മായി ഒഴിഞ്ഞുമാറുന്നത്‌?്‌* 

ശിവമണി ലാഘവത്തോടെ മറുപടി പറഞ്ഞു: 

“എനിക്ക്‌ എന്നേയും എന്റെ പ്രായത്തേയും എപ്പോഴും പേടിയാ 
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ണ്‌. ചെറുപ്പക്കാരായ നമ്മുടെ മനസ്സില്‍ അനേകം ആഗ്രഹങ്ങളും പൂര്‍ത്തി 
യാകാത്ത വികാരങ്ങളുമുണ്ട്‌. ചില നിമിഷങ്ങളില്‍ നമ്മള്‍ സ്വയമറിയാതെ 
വികാരത്തിന്‌ കീഴടങ്ങാം. കാലം കഴിഞ്ഞാല്‍ അതൊരു കുറ്റബോധമായി 
തീരരുതല്ലോ?”” 
ഒരു നിമിഷത്തെ നിശ്ശൂബ്ദതയ്ക്കുശേഷം ശിവമണി തുടര്‍ന്നു: 
“അറിഞ്ഞുകൊണ്ട്‌ നിന്നെ ഞാന്‍ ഉപേക്ഷിക്കില്ല. മറ്റു ചിലതാണ്‌ 
സംഭവിക്കുന്നതെങ്കില്‍ മന.സ്താപമില്ലാതെ നമുക്ക്‌ ജീവിക്കാന്‍ കഴിയണം” 
ശിവമണിയുടെ വാക്കുകള്‍ കേട്ടപ്പോള്‍ അവള്‍ വാത്സല്യത്തോടെ 
അയാളുടെ നെറുകെയിൽ ഉമ്മവെച്ചു. 
““ശിവമണിയേട്ടന്‍ നല്ലവനാണ്‌. നന്മയാണ്‌ പ്രശ്നങ്ങളെല്ലാം ഉണ്ടാ 


ക്കുന്നത്‌.” 

“മറ്റൊരര്‍ത്ഥത്തില്‍ ചിന്തിച്ചാല്‍ വയറുനിറഞ്ഞവന്റെ പ്രശ്നങ്ങളാണ്‌ 
എന്റേതെന്ന്‌ പറയാം. പക്ഷേ വയറുനിറഞ്ഞവന്‍ എല്ലാം ഉപേക്ഷിച്ച്‌ എന്തി 
നാണ്‌ ജീവിതത്തിന്റെ അര്‍ത്ഥം അന്വേഷിച്ച്‌ സ്വയം നശിക്കുന്നത്‌? മനു 
ഷ്യന്‌ ഭക്ഷണത്തിനുവേണ്ടി മാത്രം ജീവിക്കാന്‍ കഴിയില്ലല്ലോ. അതാണ്‌ 
എന്റെ പ്രശ്‌നം." 

ശിവമണിയുടെ പ്രശ്നങ്ങള്‍ക്ക്‌ പാരിജാതം ലാഘവത്തോടെയാണ്‌ 
പരിഹാരം കണ്ടെത്തുന്നത്‌. കല്ല്യാണം കഴിഞ്ഞ്‌ മക്കളുണ്ടായാല്‍ നമ്മുടെ 
പ്രശ്നങ്ങള്‍ തീരുമെന്നും പിന്നീട്‌ അവരുടെ പ്രശ്നങ്ങള്‍ നമ്മുടേതാകുമെ 
ന്നാണ്‌ അവള്‍ പറഞ്ഞത്‌. 

പിറ്റേന്ന്‌ പാരിജാതം ഡിഗ്രി ജയിച്ചുവെന്നറിയിക്കാന്‍ ശിവമണിയുടെ 
മുറിയിലെത്തി. അധികം വൈകാതെ അവള്‍ മേഴ്സി കോളേജില്‍ ഉപരിപ 
ഠനത്തിനായി ചേര്‍ന്നു. അപ്പോഴും വഴികളൊന്നും കണ്ടെത്താനാവാതെ 
അയാള്‍ വായനയും ചിന്തയുമായി ജീവിതം തുടര്‍ന്നു. 

ഗ്രാമത്തില്‍ ആരെങ്കിലും മരിച്ചാല്‍ ആലസ്യം വിട്ട്‌ ഉണരുന്ന ശിവ 
മണി ശവസംസ്ക്കാരം കഴിയുന്നതുവരെ സജീവമായി തീരും. ശ്മശാന 
ത്തില്‍ ശവം എത്തിച്ചതിനുശേഷം വിറകിന്‌ തീ പിടിക്കുന്നതു കാണുമ്പോള്‍ 
അയാള്‍ക്ക്‌ വല്ലാത്ത ആത്മസംതൃപ്തിയാണ്‌ തോന്നുക. മനുഷ്യന്റെ അഹന്ത 
കത്തിത്തീരുന്നതിനേയും ജന്മത്തിന്റെ ഒടുങ്ങാത്ത ആസക്തി ചാരമാകുന്ന 
തിനേയും അയാള്‍ നിര്‍വൃതിയോടെ നോക്കിനില്‍ക്കും. 

രാവിലെ ഉണര്‍ന്നെണീക്കുന്ന ശിവമണി മരണത്തെ ഓര്‍ത്തതിനു 
ശേഷമാണ്‌ ദിനകൃത്യങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെടുക. മറ്റുള്ളവര്‍ വസ്തുക്കളെ സംഭ 
രിക്കുന്നതു കാണുമ്പോള്‍ അവരാരും മരിക്കാത്തവരാണെന്നാണ്‌ തോന്നു 
ക. മരണബോധം ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ കടന്നുവരുമ്പോള്‍ വ്യക്തി തന്റെ നി 
സ്സാരതയെ തിരിച്ചറിയുന്നു. അതോടെ അയാള്‍ (പപഞ്ചത്തിന്റെ നീതിയെ 
ക്കുറിച്ച്‌ കൂടുതല്‍ ബോധവാനാകും. 

ഇത്തരം അറിവിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചേര്‍ന്ന തോടെ ലോകം കീഴ 


്ഥാക്ാഥിക്ച്‌ 


ടക്കാനുള്ള മനോഭാവങ്ങളെല്ലാം ശിവമണിയില്‍നിന്ന്‌ ചോര്‍ന്നുപോയി. 

ഒരിക്കല്‍ രണ്ടു പകലുകള്‍ പനിച്ചു കിടന്ന ശിവമണി അര്‍ദ്ധരാത്രി 
യോടെ മൂത്രമൊഴിക്കാനായി പുറത്തേയ്ക്ക്‌ നടന്നു. അടുക്കളവാതില്‍ 
വെറുതെ ചാരിവെച്ചിരിക്കുന്നതു കണ്ടപ്പോള്‍ ശ്രീപാർവ്വതിയുടെ അശ്രദ്ധയെ 
ശപിച്ച്‌ അയാള്‍ മുമ്പോട്ടുനടന്നു. 

രണ്ടാംകെട്ടിലെ ലൈറ്റിട്ട ശിവമണി കാഴ്ചകള്‍ കണ്ട്‌ അമ്പരക്കു 
കയും ശബ്ദം ഉയരാതെ നിശബ്ദനാകുകയും ചെയ്തു. ശ്രീപാര്‍വ്വതിയും 
കറവക്കാരന്‍ ചിന്നദുരൈയുടെ മകന്‍ രംഗനാഥനും വസ്ര്രങ്ങളെ വാരി 
പുതച്ച്‌ നിന്നപ്പോള്‍ അയാള്‍ നിശ്ശബ്ദനായി മുറിയിലേക്കുതന്നെ മടങ്ങി. 

കോണിപ്പടികള്‍ കയറി ശിവമണിയുടെ അടുത്തെത്തിയ 
ശ്രീപാര്‍വ്വതി കട്ടിലില്‍ ഇരുന്ന അയാളുടെ കാലുകളില്‍ പിടിച്ച്‌ പറഞ്ഞു: 

ഏട്ടന്‍ ആരോടും പറയരുത്‌. ഞാനയാളെ കല്ല്യാണം കഴിച്ച്‌ 
നിങ്ങള്‍ക്കും കുടുംബത്തിനും അപമാനമുണ്ടാക്കില്ല. അച്ഛനുമാത്രമല്ലല്ലേോ 
വികാരങ്ങള്‍ ഉള്ളത്‌.” 

കാലുപിടിച്ചു കരയുന്ന ശ്രീപാര്‍വ്ൃവതിയോട്‌ അപ്പോള്‍ കഠിനമായ 
വെറുപ്പാണ്‌ ശിവമണിക്കു തോന്നിയത്‌. എങ്കിലും അയാള്‍ പരമാവധി നിശ്ശ 
ബ്ദനാകാന്‍ ശ്രമിച്ചു. 

ഒരു പകല്‍ മുഴുവന്‍ പനിയുമായി കിടന്ന ശിവമണിയുടെ മുമ്പി 
ലേക്ക്‌ ശ്രീപാര്‍വ്വതി വീണ്ടും കടന്നുവരുന്നുണ്ട്‌. ഒന്നും സംഭവിക്കാത്തതു 
പോലെ അവള്‍ പെരുമാറുന്നതു കണ്ടപ്പോള്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ അത്ഭുതമാണ്‌ 
തോന്നിയത്‌. 

പനിമാറി ആരോഗ്യം വീണ്ടുകിട്ടിയ ശിവമണി ഒരു പുലര്‍ച്ചയ്ക്ക്‌ 
വീട്ടില്‍നിന്നിറങ്ങി. തോളിലെ സഞ്ചിയില്‍ രണ്ടുജോഡി വസ്ത്രങ്ങള്‍ മാത്രമെ 
അയാള്‍ കരുതിവെച്ചിരുന്നുള്ളൂ. യാത്രയ്ക്ക്‌ വേണ്ട പണംപോലും അയാള്‍ 
എടുക്കുകയുണ്ടായില്ല. 

കല്ലുകൂട്ടിയാലും തേനാരിയും കഴിഞ്ഞ്‌ ശിവമണി വീണ്ടും നടത്തം 
തുടര്‍ന്നു. നടത്തത്തിന്റെ ആലസ്യം പാരവശ്യമായും വിശപ്പ്‌ ക്ഷീണമായും 
അനുഭവപ്പെട്ടപ്പോള്‍ അയാള്‍ പാതവക്കിലെ പൈപ്പില്‍നിന്ന്‌ വെള്ളം 
കുടിച്ചു. വെങ്കിടാചലം സ്വരൂപിച്ച പണത്തിലും ആസ്തികളിലും മുഴുക്കെ 
പാപത്തിന്റെ രക്തക്കറകളാണെന്ന്‌ ശിവമണി വിശ്വസിച്ചു. 

പുതുശ്ശേരിയില്‍ എത്തിയ ശിവമണി പുഴ കണ്ടപ്പോള്‍ കൈകാലു 
കള്‍ കഴുകി വിശപ്പു തീരുംവരെ വെള്ളം കുടിച്ചു. വീണ്ടും അയാള്‍ പുഴ - 
യോരത്തുകൂടെ അലക്ഷ്യമായി യാത്ര തുടര്‍ന്നു. 

ഇപ്പോള്‍ സമയം ഉച്ചയോട്‌ അടുത്തിരിക്കുന്നു. ശിവമണിയുടെ 
യാത്രയെക്കുറിച്ച്‌ നമുക്ക്‌ അനാവശ്യമായി കൂടുതല്‍ വിവരിക്കേണ്ടതില്ല. 

പുഴയോരത്തുകൂടെ നടന്ന ശിവമണിക്ക്‌ വല്ലാത്ത വിശപ്പും 
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ക്ഷീണവും ബാധിച്ചുതുടങ്ങി. അടുത്തുകണ്ട മരച്ചുവട്ടില്‍ ചായ്ഞ്ഞിരുന്ന 
തുമാത്രം അയാള്‍ക്ക്‌ ഓര്‍മ്മയുണ്ട്‌. പിന്നീട്‌ ശിവമണിയുടെ ഓര്‍മ്മതെളി 
യുന്നത്‌ ഒരു കുടിലിലെ ചൂടികട്ടിലില്‍വെച്ചാണ്‌. അടുത്തുതന്നെ അമ്പതു 
വയസ്സുകാരനായ ഒരാള്‍ അയാളുടെ ചലനങ്ങളെ ശ്രദ്ധിച്ച്‌ ഇരിക്കുന്നുമുണ്ട്‌. 

ശിവമണി എണീക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചപ്പോള്‍ കിടക്കാന്‍ ആശശ്യപ്പെട്ട 
അയാള്‍ കുട്ടികളോട്‌ കഞ്ഞികൊണ്ടുവരാന്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടു. ആര്‍ത്തിയോ 
ടെയാണ്‌ അയാള്‍ കഞ്ഞിയും ചുട്ടപപ്പടവും കഴിച്ചത്‌. വീണ്ടും അയാള്‍ 
കട്ടിലിലേക്കു ചായ്ഞ്ഞു. സന്ധ്യയോടെയാണ്‌ ശിവമണി ഉണരുന്നത്‌. 
അപ്പോഴും അമ്പതുകാരൻ ശിവമണിയെ നിരീക്ഷിച്ച്‌ അടുത്തുതന്നെ ഉണ്ടാ 
യിരുന്നു. 

ജോസഫിന്റെ ശുശ്രൂഷയും നാട്ടുമരുന്നുകളും ശിവമണിയെ 
വീണ്ടും ബാധിച്ച പനിയേയും ക്ഷീണത്തേയും അകറ്റി. ജോസഫിന്റെ ചോദ്യ 
ങ്ങളോട്‌ അയാള്‍ സത്യസന്ധമായാണ്‌ പ്രതികരിച്ചത്‌. ചിന്തയും കര്‍മ്മവും 
വിഭജിക്കപ്പെട്ട മനുഷ്യാവസ്ഥയെക്കുറിച്ചും ധാര്‍മ്മികതയുടെ ആന്തരികസ 
തൃത്തെക്കുറിച്ചും ശിവമണി ചോദിച്ചപ്പോള്‍ ജോസഫ്‌ പുഞ്ചിരിക്കുകമാത്രം 
ചെയ്തു. 

രോഗം മാറിയതോടെ ശിവമണി പതുക്കെപ്പതുക്കെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ 
തിരിച്ചുവന്നു. അതോടെ അയാള്‍ക്ക്‌ വ്യക്തമായ പരിസരബോധധവും ലഭിച്ചു. 

എഴുപതുകളിലെ തീധ്രവാദരാഷ്ര്രീയത്തിലും ഉന്മൂലനത്തിലും 
വിശ്വസിച്ച്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും സൈദ്ധാന്തികമായി എഴുതുകയും ചെയ്ത 
ആളാണ്‌ ജോസഫ്‌. നീണ്ട രാഷ്ട്രീയ പ്രവര്‍ത്തനത്തിനുശേഷം അയാള്‍ 
കഴിഞ്ഞ പത്തുവര്‍ഷമായി വാളയാര്‍ക്കാട്ടില്‍ ജീവിക്കുകയാണ്‌. ആദിവാ 
സികളുടേയും അധംകൃതരുടേയും കുട്ടികള്‍ക്ക്‌ പഠിക്കാന്‍ വേണ്ട 
സ്‌ക്കൂളാണ്‌ അയാള്‍ നടത്തുന്നത്‌. പ്രായഭേദമെന്യേ ജോസഫിന്റെ വിദ്യാ 
ലയത്തില്‍ ആര്‍ക്കും പഠനം തുടരാം. സാനമ്്രദായിക ക്ലാസ്സ്മുറിയുടെ രീതി 
യല്ല ജോസഫ്‌ പിന്തുടരുന്നത്‌. തികച്ചും വ്യത്യസ്തമായ അനുഭവവും 
അറിവും ഉള്‍ക്കാഴ്ചയുമാണ്‌ അയാള്‍ വിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ക്ക്‌ നല്‍കുന്നത്‌. 

പേനയെക്കുറിച്ച്‌ വിദ്യാര്‍ത്ഥികളോടു സംസാരിക്കുന്ന ജോസഫ്‌ 
വിദ്യാര്‍ത്ഥികളുടെ മനസ്സിലേക്ക്‌ സാമ്പത്തികവും രാഷ്ട്രീയവുമായ അറി 
വിനെയാണ്‌ കടത്തിവിടുന്നത്‌. സ്റ്റീല്‍പേനകളേയും എഴുത്താണികളേയും 
കുറിച്ച്‌ അയാള്‍ വിവരിക്കുന്നു. അച്ചടി എങ്ങനെ അക്ഷരങ്ങളെ ജനകീയ 
മാക്കിയെന്നു വിവരിക്കുന്ന ജോസഫ്‌ മതവും ജാതിയും വാക്കുകളുടെ 
അധിപതിയായതിനെക്കുറിച്ചും വിദ്യാര്‍ത്ഥികളോട്‌ പറയുന്നു. പേന 
യില്‍നിന്ന്‌ രാഷ്ട്രീയത്തേയും സാമ്പത്തിക വ്യവസ്ഥിതിയേയും ജാതീയ 
തയ്യേയും കമ്പോളത്തേയുമെല്ലാം അയാള്‍ കണ്ടെത്തുകയാണ്‌. അറിവുപ 
കരുന്നതോടൊപ്പം വിദ്യഠാര്‍ത്ഥികളില്‍നിന്ന്‌ പല കാര്യങ്ങളും ജോസഫ്‌ മന 
സ്സിലാക്കുന്നുമുണ്ട്‌. 


വ്യവസ്ഥിതിയേയും സാമൂഹ്യാവസ്ഥയേയും കുറിച്ച്‌ വിദ്യാര്‍ത്ഥി 
കളെ ബോധവാന്‍മാരാക്കുന്ന ജോസഫ്‌ അവര്‍ക്ക്‌ ജീവിക്കാന്‍ വേണ്ട 
തൊഴില്‍ വൈദഗ്ദ്ധ്യവും നല്‍കുന്നുണ്ട്‌. 

രോഗംമാറിയ ശിവമണി ജോസഫിന്റെ സഹായിയായി. അതോടെ 
അയാളുടെ ജീവിതബോധശത്തിന്‌ മാറ്റംവെച്ചുതുടങ്ങി. കര്‍മ്മത്തിന്റേയും ചിന്ത 
യുടേയും വഴിമാറലുകള്‍ അപ്പോഴും അയാളെ അലട്ടിക്കൊണ്ടിരുന്നു. 
ധര്‍മ്മത്തെ സംബന്ധിച്ച അറിവുകള്‍ അയാളെ നിരന്തരം അസ്വസ്ഥനാക്കി. 


ശിവമണിയുടെ സംശയങ്ങള്‍ക്ക്‌ മറുപടിയായി ജോസഫ്‌ പറഞ്ഞു: 


“ഇരുപതാം വയസ്സില്‍ ദൈവസഹായമില്ലാതെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ 
പ്രവേശിച്ചവനാണ്‌ ഞാന്‍. പ്രത്യയശാസ്ര്രത്തിന്റെ യാന്ത്രികതയേയും മനു 
ഷ്യത്വത്തേയും എനിക്ക്‌ തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിഞ്ഞു. ആള്‍ക്കൂട്ടം വഴിയറിയാത്ത 
കുഞ്ഞാടുകളാണെന്ന സത്യത്തെ വളരെ വൈകിയാണ്‌ ഞാന്‍ മനസ്സിലാ 
ക്കിയത്‌. വ്യക്തിയാണ്‌ കണ്ടെത്തുന്നതും മാറ്റിപ്പണിയുന്നതും. ഇപ്പോള്‍ ഞാന്‍ 
വ്ൃക്തികള്‍ക്കുവേണ്ടിയാണ്‌ ചിലതെല്ലാം ചെയ്യുന്നത്‌." 

ശിവമണിയുടെ മുഖത്തേയ്ക്ക്‌ വീണ്ടും നോക്കിയ ജോസഫ്‌ ചൂണ്ട 
യില്‍ ഇരകോര്‍ത്ത്‌ പുഴയിലേക്ക്‌ എറിഞ്ഞു. 


“നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ പാരമ്പര്യമായി കിട്ടിയ കുറേ അറിവുകളുണ്ടല്ലോ. അവ 
തികച്ചും സ്വാര്‍ത്ഥതയുടെ ന്യായവാദങ്ങളാണ്‌. കര്‍മ്മവിധിയായും സഞ്ചി 
തകര്‍മ്മമായും ജീവിതം അനുഭവപ്പെടുമ്പോള്‍ അധ:കൃതര്‍ ജന്മംമുഴുക്കെ 
ദുരിതം തുടരുകയാണ്‌. ജീവിതത്തെ വിധിയായി സ്വീകരിച്ച്‌ പ്രതിഫലം ആഗ്ര 
ഹിക്കാതെ കര്‍മ്മം ചെയ്യണമെന്നു പറയുന്ന തത്ത്വശാസ്ത്രം പരിവര്‍ത്ത 
നത്തെ നിഷേധിക്കുക മാത്രമല്ല ചെയ്യുന്നത്‌, നിലവിലുള്ള സമ്പത്ത്വ്യവ 
സ്ഥയേയും വര്‍ഗ്ഗ, ജാതീയ താല്പര്യങ്ങളേയും സംരക്ഷിക്കുകയാണ്‌.” 


കൌശലക്കാരനായ മീന്‍ ചൂുണ്ടയില്‍പ്പെടാതെ ഇരയെ മുഴുവന്‍ 
തിന്നെങ്കിലും ജോസഫ്‌ നിരാശനാകുന്നില്ല. വീണ്ടും ഇരകോര്‍ത്ത്‌ അയാള്‍ 
ചൂണ്ട പുഴയിലേക്ക്‌ എറിഞ്ഞു. 

“എന്തും ചെയ്യാനുള്ള ന്യായമാണ്‌ മായ നല്‍കുന്നത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ 
നിങ്ങളുടെ അച്ഛന്‌ അമിതമായ പലിശ വാങ്ങാം. അന്യന്റെ ഭൂമിയെ അപഹ 
രിക്കാം. പല സ്ത്രീകളുമായും ബന്ധപ്പെടാം. ഇതെല്ലാം മായാബദ്ധമായ 
വ്യാവഹാരികതയാണല്ലേം. പൂര്‍വ്വജന്മ സുകൃതമുള്ള ്രാഹ്മണന്‌ മുക്തി 
തീര്‍ച്ചയാണ്‌. ആദ്ധ്യാത്മികതയെ വെറും വാക്കുകളായി പ്രയോഗിക്കുകയും 
ദൈനംദിന ജീവിതത്തെ പാപങ്ങള്‍ കൊണ്ടുനിറയ്ക്കുകയുമാണ്‌ ഓരോ 
മായാവാദിയും ചെയ്യുന്നത്‌.” 


ശിവമണിയുടെ മനസ്സിലേക്ക്‌ ജോസഫിന്റെ വാക്കുകള്‍ കല്ലച്ചുക 
ളായി പതിച്ചു. ലോകത്തെ പുതിയ കാഴ്ചപ്പാടില്‍ സമീപിച്ചു തുടങ്ങിയ 
തോടെ അയാളുടെ തെറ്റിദ്ധാരണകള്‍ നീങ്ങിത്തുടങ്ങി. മായ എന്തും നടപ്പി 


ഏപ്രില്‍ . ലു്‌ ക്ഷ? 


ലാക്കാനുള്ള ന്യഠായവാദമായതോടെ ചിന്തയും കര്‍മ്മവും വഴിപിരിയുന്നു. 
അപ്പോഴും ധാര്‍മ്മികതയെ സംബന്ധിച്ച അയാളുടെ സംശയങ്ങള്‍ ഉത്തരം 
കിട്ടാതെ നിലനിന്നു. 


രാത്രി ഒരിടത്ത്‌ പോവാമെന്ന്‌ ജോസഫ്‌ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ ശിവമണി 
കൂടുതലായൊന്നും ചോദിച്ചില്ല. രാത്രിയോടെ അവര്‍ അടുത്ത ഗ്രാമത്തില്‍ 
എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. 

ധ്രാമക്കാരെല്ലാം ചേര്‍ന്ന്‌ ഒരു യുവാവിനേയും യുവതിയേയും കുറ്റ 
വിചാരണ നടത്താനുള്ള തയ്യാറെടുപ്പിലാണ്‌. മാധവനും കന്നിമാരിയും ഗ്രാമ 
ക്കാരുടെ മുമ്പില്‍ കുറ്റവാളികളായി എത്തിയിരിക്കുകയാണ്‌. മാധവന്റെ 
ഏട്ടന്‍ തെയ്യന്‍ കന്നിമാരിയെ അടുത്ത ഗ്രാമത്തില്‍നിന്നാണ്‌ വിവാഹംകഴിച്ചു 
കൊണ്ടുവന്നത്‌. ഒരു മാസത്തോളം തെയ്യന്റെ കൂടെ താമസിച്ച അവള്‍ അതി 
നിടയ്ക്ക്‌ മാധവനുമായി അടുത്തു. തുടര്‍ന്ന്‌ മാധവനും കന്നിമാരിയും 
ഗ്രാമത്തില്‍നിന്ന്‌ ഒളിച്ചോടുകയായിരുന്നു. പിന്നീട്‌ അവര്‍ പോലീസ്‌ 
സ്റ്റേഷനില്‍ ഹാജരായി. അവള്‍ കോടതി മുഖാന്തരം തെയ്യനുമായുള്ള ബന്ധം 
ഉപേക്ഷിക്കുകയും ചെയ്തു. 

തികച്ചും സ്വത്രന്രയായ കന്നിമാരി മാധവന്റെ ഭാര്യയായി ഇപ്പോള്‍ 
ഗ്രാമത്തിലേക്ക്‌ തിരിച്ചെത്തിയിരിക്കുകയാണ്‌. 


ഗ്രാമത്തിലെ പഴമക്കാരുടെ മനസ്സുകളേയും സംസ്ക്കാരത്തേയും 
മാധവനും കന്നിമാരിയും അവഹേളിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. ഏട്ടന്റെ ഭാര്യയെ 
സ്വീകരിക്കുക അമ്മയെ ഭാര്യയാക്കുന്നതിന്‌ തുല്യമാണെന്ന്‌ ഗ്രാമക്കാര്‍ വിശ്വ 
സിച്ചു. അവരുടെ വന്ധ്യംകരണമില്ലാത്ത ജീവിതത്തില്‍ അമ്മയും മകന്റെ 
ഭാര്യയും ഒരേസമയം പ്രസവിക്കുക സ്വാഭാവികമാണ്‌. പ്രസവത്തില്‍ ആരു 
മരിച്ചാലും ജീവിച്ചിരിക്കുന്ന ആളാണ്‌ മുലയൂട്ടുന്നതും വളര്‍ത്തുന്നതും. 
അപ്പോള്‍ മറുമകളായ (മറ്റൊരു മകളായ) ഏടത്തിയമ്മയ്ക്ക്‌ മാതൃത്വത്തിന്റെ 
സ്ഥാനമാണ്‌ ഗ്രാമക്കാര്‍ നല്‍കിയിരുന്നത്‌. 

കോടതി സ്വത്രന്രവ്യക്തികളെ ഇഷ്ടം അനുസരിച്ച്‌ വിവാഹം കഴി 
ക്കാനും ജീവിക്കാനും അനുവദിക്കുന്നു.ഗ്രാമക്കാരുടെ മൂല്യങ്ങളും ധാര്‍മ്മി 
കതയും മാനുഷികതയും ഏട്ടന്റെ ഭാര്യയും അനുജനുമായുള്ള ബന്ധത്തെ 
അംഗീകരിക്കുന്നില്ല. 

അര്‍ദ്ധരാത്രിവരെ മാധവനേയും കന്നിമാരിയേയും ഗ്രാമക്കാര്‍ കുറ്റ 
വിചാരണ നടത്തി. അവസാനം മാധവനെ ഗ്രാമത്തില്‍നിന്ന്‌ പുറത്താക്കാനും 
കോവിലില്‍ പിഴപ്പണം കെട്ടി പാപം ഏറ്റുപറയുന്ന കന്നിമാരിയെ ഗ്രാമ 
ത്തില്‍ത്തന്നെ താമസിപ്പിക്കാനും അവര്‍ നിശ്ചയിച്ചു. 


തിരിച്ചു നടക്കുമ്പോള്‍ ധാര്‍മ്മികതയേയും നീതിയേയുംകുറിച്ച്‌ 
പുത്തന്‍ ധാരണകള്‍ ശിവമണിയുടെ മനസ്സിലേക്ക്‌ കടന്നുവന്നു. 


നീതി ഭരണാധികാരികള്‍ ഉണ്ടാക്കുന്നതും അധീശത്വതാല്പര ങ്ങളെ 


1 പന്ത 
ട്‌ 


ചി ച 


സംരക്ഷിക്കുന്നതുമാണ്‌. ധാര്‍മ്മികത ഗോത്രങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ വികസിച്ച്‌ നൂറ്റാ 
ണ്ടുകളിലൂടെ മനുഷ്യരിലേക്ക്‌ പ്രവഹിക്കുന്നു. ധാര്‍മ്മികത യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ഉദാത്തമായ മാനുഷികതയാണ്‌. അധികാരത്തിന്റെ നീതിമതത്തിന്റേയും 
ജാതിയുടേയും വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റേയും താല്പര്യങ്ങളെയാണ്‌ സംരക്ഷിക്കുന്നത്‌. 


ധാര്‍മ്മികതയുടെ മറ്റൊരു മുഖത്തേയും ശിവമണി കാണുന്നുണ്ട്‌. 


ഇത്തവണ മറ്റൊരു ഗ്രാമത്തിലേക്കാണ്‌ ജോസഫ്‌ ശിവമണിയെ 
കൊണ്ടുപോകുന്നത്‌. 


ഇപ്പോള്‍ കുറ്റവിചാരണക്കായി എത്തിയിരിക്കുന്നത്‌ അമ്മയും മക 
നുമാണ്‌. മറ്റൊരു ഗ്രാമത്തില്‍നിന്ന്‌ സ്ര്രീധനവും ആഭരണങ്ങളുമായി 
വിവാഹം ചെയ്തുകൊണ്ടുവന്ന മരുമകളെ അമ്മായിയമ്മയും അവളുടെ 
ഭര്‍ത്താവും ചേര്‍ന്ന്‌ കൊല്ലുകയായിരുന്നു. ആഹാരത്തില്‍ വിഷം കലര്‍ത്തി 
യതിനുശേഷം അവളെ അവര്‍ കഴിക്കോലില്‍ കെട്ടിത്തുക്കുകയായിരുന്നു. 
അവള്‍ ആത്മഹത്യ ചെയ്തതാണെന്ന കഥയും അവര്‍ പറഞ്ഞുപരത്തി. 


ഗ്രാമക്കാര്‍ പോലീസില്‍ പരാതിപ്പെട്ടപ്പോള്‍ സത്യാവസ്ഥ ലോകം 
അറിഞ്ഞു. തുടര്‍ന്ന്‌ അമ്മായിയമ്മയേയും മകനേയും പോലീസുകാര്‍ അറ 
സ്റ്റുചെയ്ത്‌ കോടതിയില്‍ എത്തിച്ചു. നീണ്ടകാലത്തെ വിചാരണയ്ക്കുശേഷം 
തെളിവുകളുടെ അഭാവത്തില്‍ കോടതി അവരെ കുറ്റവിമുക്തരാക്കി. 
എന്നാല്‍ ഗ്രാമക്കാര്‍ കുറ്റവാളികളെ ശിക്ഷയില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിവാക്കാന്‍ തയ്യാറാ 
യില്ല. 

ഇത്തവണ പെട്ടെന്നുത്തന്നെ ഗ്രാമക്കാര്‍ ഒരു തീരുമാനത്തില്‍ 
എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. ഉപ്പും വെള്ളവും കൊടുക്കാതേയും പരസ്പരം ബന്ധപ്പെ 
ടാതേയും അമ്മയേയും മകനേയും ഒറ്റപ്പെടുത്താനാണ്‌ അവര്‍ തീരുമാനി 
ച്ചത്‌. വിവാഹത്തിനോ മരണത്തിനോ അവരെ കൂട്ടുചേര്‍ക്കുകയോ അവര്‍ക്ക്‌ 
എന്തെങ്കിലും അത്യാഹിതങ്ങള്‍ സംഭവിച്ചാല്‍ സഹായിക്കുകയോ ചെയ്യരു 
ത്‌. കടകളില്‍നിന്നും പൊതുകിണറുകളില്‍നിന്നും അവരെ അകറ്റിനിര്‍ത്തേ 
ണ്ടതാണ്‌. 


ഒറ്റകുടിയാക്കുന്നതോടെ ഗ്രാമത്തിലെ അവരുടെ മനുഷ്യബന്ധങ്ങ 
ളെല്ലാം ഇല്ലാതാകുകയാണ്‌. നാടുവിടുക മാത്രമാണ്‌ അവരുടെ രക്ഷാമാര്‍ഗ്ഗം. 


കുടിലില്‍ തിരിച്ചെത്തിയ ശിവമണിയുടെ മുമ്പില്‍ കാഴ്ചകളുടെ 
ദുരൂഹതകളെല്ലാം ഇല്ലാതായി. ഇപ്പോള്‍ അയാള്‍ ജീവിതത്തെ സംബന്ധിച്ച 
വ്യക്തമായ ധാരണകളിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചിരിക്കുന്നു. ദൈവത്തിന്റെ സാന്നി 
ദ്ധ്യമില്ലാതെ തന്നെ ആര്‍ക്കും ജീവിക്കാന്‍ കഴിയും. ധാര്‍മ്മികത അധികാര 
ത്തിന്റേതോ, അധീശത്വത്തിന്റേതോ, മതത്തിന്റേതോ അല്ല; അത്‌ നൂറ്റാണ്ടു 
കളായി മനുഷ്യന്‍ സംഭരിച്ചുവെച്ചിരിക്കുന്നതും തലമുറകളിലേക്ക്‌ കൈമാ 
റുന്നതുമായ മാനുഷികതയാണ്‌. 


അവസ്ഥയെ മാറ്റങ്ങളില്ലാതെ നിലനിര്‍ത്താന്‍വേണ്ടി ഉണ്ടാക്കിയ 


മായാവാദം കര്‍മ്മത്തേയും ചിന്തയേയും വിഭജിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. 
ബാഹ്യമായി വിഭജനമായും സൂക്ഷ്മതലത്തില്‍ സംയോഗമായും മായ 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ വ്യാഖ്യാനിക്കുന്നു. വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ ഒന്നും സത്യമല്ലെന്ന്‌ 
ശിവമണിക്ക്‌ മനസ്സിലായി. 

ജോസഫിനോട്‌ നന്ദിയോടെ യാത്രപറഞ്ഞ ശിവമണി വീണ്ടും കൂളി 
മുട്ടം ഗ്രാമത്തിലേയ്ക്ക്‌ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. ഒരുവര്‍ഷം കഴിഞ്ഞാണ്‌ അയാള്‍ 
വീണ്ടും വീട്ടില്‍ എത്തുന്നത്‌. പാ ശ്രീപാർവ്വതിയുടെ വിവാഹം 
കഴിഞ്ഞിരുന്നു. 


ശിവമണി വന്നുവെന്നറിഞ്ഞപ്പോള്‍ പാരിജാതം ധൃതിപ്പെട്ട്‌ അയാ 
ളുടെ അടുത്തെത്തി. ഒന്നും പറയാതെ കുറേനേരം നിന്ന അവള്‍ അയാളെ 
കെട്ടിപ്പിടിച്ച്‌ ഉച്ചത്തില്‍ പൊട്ടിക്കരഞ്ഞു. 

പാരിജാതത്തെ ആശ്വസിപ്പിച്ച ശിവമണി പറഞ്ഞു: 


“എനിക്കിപ്പോള്‍ എല്ലാം തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിഞ്ഞു. ജീവിതം എന്തി 
നാണെന്നും മനസ്സിലാക്കാനായി. ഇനി ഒരിക്കലും ഞാന്‍ നിന്നെവിട്ട്‌ 
പോവില്ല." 


പാരിജാതത്തെ ഗാഡ്മമായി കെട്ടിപ്പിടിച്ച ശിവമണി അവളുടെ നെറു 
കയില്‍ വാത്സല്യത്തോടെ ഉമ്മവെച്ചു. 


കഥപറഞ്ഞുനിര്‍ത്തിയ പ്രപഞ്ചവന്‍ തുടര്‍ന്നു: 


ഇപ്പോള്‍ ശിവമണി മനുഷ്യത്വത്തിന്റേയും ധാര്‍മ്മികതയുടേയും 
വക്താവായി തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. അയാളുടെ മുമ്പില്‍ ആര്‍ക്കും സ്വന്തം വേദ 
നകളെ ഇറക്കിവെയ്ക്കാം. മനുഷ്യനെ മാനദണ്ഡമാക്കിയ ശിവമണി ജാതി 
മതങ്ങള്‍ക്ക്‌ അതീതനായി അര്‍ഹിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ കഴിയുന്ന സഹായം ചെയ്യും. 
ശിവമണിയുടെ ജീവിതത്തില്‍ ദൈവത്തിന്റേയോ പരേതാത്മാക്കളുടേയോ 
സാന്നിദ്ധ്യമില്ല. ജീവിക്കുന്ന മനുഷ്യരേയും സഹജീവികളേയുംകുറിച്ചാണ്‌ 
അയാള്‍ എപ്പോഴും ചിന്തിച്ചിരുന്നത്‌. 

മനുഷ്യജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ കൂടുതല്‍ അറിഞ്ഞതോടെ ആറാഠപ്ര 
തിമയുടെ മുഖം പ്രസന്നമായി. ആറാംപ്രതിമയുടെ മുഖഭാവങ്ങളെ ശ്രദ്ധിച്ച 
ക്ഷര്രജന്‍ ആവേശത്തോടെ വീണ്ടും കഥപറഞ്ഞുതുടങ്ങി. 


ജളത്മാനയ്മോഗം 
(നോവല്‍) മനോജ്‌ 


കാലത്തെ പുത്തന്‍ ജീവിതാവബോധത്തോടെ 
കണ്ടെത്തുകയാണ്‌ മനോജ്‌ ഈ നോവലിലൂടെ. 


ജഡകാലവും ജൈവകാലവുമായി കാലം വേര്‍തിരിക്കകെടുകയാണ്‌. 
6007 റ്്ദ്ധശ ചരിത്രത്തില്‍ കാല്പാടുകളെ നിക്ഷേപിക്കാനുള്ള മാര്‍ദ്റമാണ്‌ 
ട്‌ .]30/- ാ ഇഞഞാനയോഗം തെളിയിക്കുന്നത്‌. 


൫൭ 


വൈെഷികവും സ്വാഖ്യവും 


ഹിന്ദുതത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ ആ പിതാക്കന്‍മാര്‍ (കണാദനും കപി 
ലനും - വിവ.) ഏറെക്കുറെ ഒരേ കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ ജീവിച്ചിരുന്നതെന്ന്‌ 
കരുതാന്‍ ന്യായമുണ്ട്‌. എങ്കിലും ഈ രണ്ടു ദര്‍ശനങ്ങളുടെയും (വൈശേ 
ഷികവും സാംഖ്യവും -- വിവ.) താരതമ്യപഠനം ഹിന്ദുതത്വശാസ്ര്രത്തിലെ 
ഏറ്റവും പഴക്കംചെന്ന ദര്‍ശനം വൈശേഷികമാണെന്ന്‌ അനുമാനിക്കുന്ന 
തിനെ അനുവദിക്കുന്നുണ്ട്‌. വൈശഷിക ദര്‍ശനത്തിന്റെ സ്ഥാപകന്‍ ഏക 
ദേശം പ്രാചീന ഗ്രീക്കു ഭാതികവാദ സ്ഥാപകന്റെ കാലത്തുതന്നെയാണ്‌ -- 
അതായത്‌, ഏകദേശം ബി.സി. ആറാംനൂറ്റാണ്ടിലാണ്‌ - ജീവിച്ചിരുന്നത്‌. അദ്ദേ 
ഹവും ലോകത്തിന്റെ ഉദ്ഭവത്തെ വിശദീകരിക്കുന്നതിനായി ഒരു പരമാ 
ണുസിദ്ധാന്തം ആവിഷ്ക്കരിച്ചിരുന്നു. കണാദന്റെ അണുവാദത്തിന്റെ മുഖ്യ 
ആശയങ്ങള്‍ താഴെ പറയുന്നവയാണ്‌. 

എല്ലാ വസ്തുക്കളും സമവായ-സംയോഗഗുണങ്ങളാല്‍ ഭരിക്കപ്പെ 
ടുന്ന ഭാഗഘടകങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നുണ്ടായവയാണ്‌. (രണ്ടു വസ്തുക്കളെ പര 
സ്പരം നശിപ്പിക്കാതെ വേര്‍പെടുത്താന്‍ കഴിയില്ലെങ്കില്‍ ആ വസ്തുക്കള്‍ 
തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തെ സമവായ സംബന്ധം എന്നു പറയുന്നു. വസ്ധ്രവും 
നൂലും ഉദാഹരണം. വെവ്വേറെ ഇരിയ്ക്കുന്നവയുടെ ചേര്‍ച്ചയാണ്‌ സംയോ 
ഗം. കൈയും പുസ്തകവും തമ്മിലുള്ള ബന്ധം ഉദാഹരണം - വിവാ). 
പൂര്‍ണ്ണവും ഘടകവും തമ്മിലുള്ള വ്യത്യാസം അവസാനിക്കുമ്പോള്‍ - അതാ 
യത്‌, ഭാഗങ്ങളെ ഭാഗിച്ചുഭാഗിച്ച്‌ ഇനിയൊട്ടും ഭാഗിക്കാന്‍ വയ്യാ എന്നിടത്തെ 
ത്തുമ്പോള്‍ - അതിനെ പരമാണു എന്നു പറയുന്നു. പരമാണുക്കളാണ്‌ ഈ 
ലോകത്തിന്റെ കാരണം; കാരണരഹിതമായ കാര്യത്തെ സങ്കല്പിക്കാനാവി 
ല്ല. പരമാണുക്കൾ നിത്യമാണ്‌. അവ നാലു തരമുണ്ട്‌. (പൃഥിവിപരമാണു, 
ജലപരമാണു, തേജ:പരമാണു, വായു പരമാണു എന്നിവയാണ്‌ അവ - 
വിവ.) അവയ്ക്കോരോന്നിനും അവയുടേതായ ഗുണങ്ങളുണ്ട്‌. ഒരേതര 
ത്തില്‍പ്പെട്ടതും ഒരേ ഗുണമുള്ളതുമായ പരമാണുക്കൾ ചേര്‍ന്ന്‌ ഒട്ടേറെ 
സ്ഥൂല പദാര്‍ത്ഥങ്ങളുണ്ടാകുന്നു. രണ്ടു കാരണങ്ങളാല്‍ ഈ സംയോജനം 
ഉണ്ടാകുന്നു: പരമാണുക്കളില്‍ത്തന്നെ അന്തര്‍ലീനമായ ഉപാദാന (ഭാതി 
ക) കാരണമാണ്‌ ഒന്ന്‌. മറ്റേത്‌ പരമാണുക്കളില്‍ അന്തര്‍ലീനമല്ലാത്ത കാര 
ണമാണ്‌. അത്‌ പ്രകൃത്യതീത ഇച്ചയായി സങ്കല്പിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നു. 

ഭാഗഘടകങ്ങള്‍ അടങ്ങുന്ന എല്ലാ വസ്തുക്കളും സമവായ സംബ 
ന്ധമുള്ള (൦1൧൦൩ ൨ ഠബ്ിധഥിബ൩) ഈ പ്രക്രിയയില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു. 
സംയോഗസംബന്ധത്താല്‍ വസ്തുവിനെ ഉത്പാദിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ പദാര്‍ത്ഥ 
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ത്തിന്റെ സാമവായികഘടകങ്ങള്‍ ഒന്നിച്ചുവരുന്നു. സാമവായികസംബന്ധ 


ത്താല്‍ ബന്ധിതമായ ആ പദാര്‍ത്ഥങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ രൂപംകൊള്ളുന്ന ഘടക 


ങ്ങളെല്ലാം സംയോഗസഹകൃതമാണ്‌. ഈ മുഴുവന്‍ ലോകവും ഭാഗഘടക 
ങ്ങള്‍ കൂടിച്ചേര്‍ന്നുണ്ടായവയാണ്‌; ഘടകങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നുണ്ടായവയായതു 
കൊണ്ട്‌ അതിന്‌ തുടക്കവും ഒടുക്കവുമുണ്ട്‌; കാരണരഹിതമായ കാര്യത്തെ 
ക്കുറിച്ചു സങ്കല്പിക്കാനാവില്ല; അതുകൊണ്ട്‌ പരമാണുക്കൾ ലോകത്തിന്റെ 
കാരണമാണ്‌. പരമാണുക്കൾ ഗോളാകൃതിയുള്ളവയാണ്‌. പരമാണുക്കൾ ഒറ്റ 
പ്പെടുകയും നിശ്ചലമാവുകയും ചെയ്യുമ്പോള്‍ കാര്യങ്ങളൊന്നും ഉണ്ടാകു 
ന്നില്ല. പിന്നീട്‌, സഞ്ചാലകകാരണ (റാബി €ദ്ധട6)മെന്ന നിലയില്‍ 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചുകൊണ്ട്‌ അദൃഷ്ടതത്വ (05൦0 110019വും സംയോഗ സഹ 
കാരിത്വ (0൧൩00൨ 0ഠ-ഠാണ്ട്സ) വും ചേര്‍ന്ന്‌ ആദ്യം ദ്യൃണുക (1- 
ദു പ്ഠാനട)ങ്ങളെ സൃഷ്ടിച്ചുകൊണ്ട്‌ വസ്തുക്കളെയാകെ ഉത്പാദിപ്പിക്കു 
ന്നു. (രണ്ടു പരമാണുക്കൾ ചേര്‍ന്ന്‌ ഒരു ദ്യയണുകം ഉണ്ടാകുന്നു - വിവാ). 
പരമാണു സായുക്തത്തിന്റെ ഉപാദാന കാരണം അതിലെ ഘടകപരമാണു 
ക്കളാണ്‌; കൂടിച്ചേരല്‍ ഉണ്ടാകുന്നത്‌ അദൃഷ്ടമായ സഞ്ചാലക കാരണത്താ 
ലാണ്‌. 

ഈ ചിന്താപദ്ധതിയില്‍ ഭാതികവാദത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യം വളരെ 
വ്യക്തമാണ്‌. ലോകത്തിന്റെ കാരണത്തെക്കുറിച്ച്‌ തികച്ചും ഭാതികമായ വിശ 
ദീകരണം നല്‍കുന്ന സ്വയംപൂര്‍ണ്ണമായ ഈ ചിന്താപദ്ധതിയുടെ ദുര്‍ബല 
മായ ഒരേയൊരു വശം ഭാതിക കാരണത്തിനുപുറമെ അദൃഷ്ടം എന്നൊരു 
ബാഹൃശക്തിയെ സങ്കല്പിച്ചതാണ്‌. ഈ സങ്കല്പം അധികപ്പറ്റാണെന്നതു 
വ്യക്തമാണ്‌. സംയോജിക്കാനുള്ള പ്രവണത പരമാണുക്കളില്‍ത്തന്നെ 
അന്തര്‍ലീനമായതുകൊണ്ട്‌, അവയെ സംയോജിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ അദൃഷ്ടമായ 
ഒരു കാരണം തികച്ചും അനാവശ്യമാണ്‌. പരമാണുക്കൾ സംയോജിക്കു 
വാന്‍ ആരംഭിക്കുന്നതിന്‌ ബാഹ്യമായ ഒരു പ്രചോദനത്തെ സങ്കദ്പിക്കേണ്ട 
ആവശ്യം വൈശേഷിക ദര്‍ശനത്തനന്‍ ഇല്ല. സംയോജിക്കാനുള്ള പ്രവണത 
പരമാണുക്കളില്‍ത്തന്നെ അന്തര്‍ലീനമാണ്‌. 


വൈശേഷികസൂത്രം പറയുന്നു : “കാരണങ്ങളില്‍ അന്തര്‍ലീനമായ 
ബഹുത്വത്തില്‍നിന്ന്‌ മഹത്വം ഉണ്ടാകുന്നു.” (7.1.9) കൂടിച്ചേരുക എന്നതു 
പരമാണുക്കളുടെ സ്വഭാവമാണ്‌ എന്നു പറയാം. കണാദനുതന്നെ നിത്യമായി 
ചലിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കുന്ന പരമാണുക്കളെക്കുറിച്ചു സങ്കല്പിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞി 
രുന്നില്ല. ഒറ്റപ്പെട്ട പരമാണുക്കളുടെ ചലനരഹിതമായ അവസ്ഥയെക്കുറിച്ചുള്ള 
പരികലപനയ്ക്ക്‌ " അദൃഷ്ടതത്വ"ത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അനു 
ബന്ധ പരികല്‍പന ആവശ്യമായിരുന്നു. “ഉപസ്‌കാര ത്തിന്റെ കര്‍ത്താവ്‌ 
ഈ ദോഷത്തെ ഇല്ലാതാക്കി. (വൈശേഷികസൂുത്രങ്ങളുടെ വ്യാഖ്യാനമായ 
“ ഉപസ്്‌കാരം” എന്ന ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ കര്‍ത്താവ്‌ പതിനഞ്ചാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ജീവി 
ച്ചിരുന്ന ശങ്കരമിശ്രനാണ്‌ - വിവാ). അദ്ദേഹത്തിന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ 
വ്യാപ്തി, അതായത്‌ അനുഭവവേദ്യമായ പദാര്‍ത്ഥം മൂലപദാര്‍ത്ഥ (വനനല 
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1/ദഗ)ത്തില്‍ അന്തര്‍ലീനമായ “ദ്ധിത്വ' തത്വത്താല്‍ ഉളവാകുന്നതാണ്‌; രണ്ടു 
പരമാണുക്കൾ തമ്മില്‍ സംയോജിക്കുക എന്നത്‌ സ്വാഭാവിക പ്രവണതയാ, 
ണ്‌. വ്യാഖ്യാതാവ്‌ സൂത്രങ്ങളില്‍ത്തന്നെ അതിനുള്ള തെളിവുകള്‍ കണ്ടെ 
ത്തുന്നുണ്ട്‌. 

വളരെ പില്‍ക്കാലത്ത്‌, ദൈവത്തെ എല്ലാ പ്രവര്‍ത്തികളില്‍നിന്നും 
ഒഴിവാക്കുമ്പോള്‍ പോലും, ദൈവത്തെക്കുറിച്ചുള്ള മുന്‍വിധിയോട്‌ ആദ 
രവു (പകടിപ്പിച്ചവരായിരുന്നു കോപ്പര്‍നിക്കസും ഗലീലിയോയും 
ദെക്കാര്‍ത്തും ന്യൂട്ടനും മറ്റും. ഇവരെപ്പോലുള്ള ആധുനികശാസ്ത്ര പിതാ 
ക്കള്‍ പുലര്‍ത്തിയ ആന്തരികവൈരുദ്ധ്യത്തേക്കാള്‍ കൂടുതലായി ഒന്നും, 
എന്തായാലും, അനാവശ്യമായ ബാഹ്യകാരണത്തെ സങ്കല്പിക്കുക വഴി 
കണാദന്‍ ചെയ്തിട്ടില്ല. ബാഹ്യകാരണത്തെക്കുറിച്ചുള്ള തികച്ചും അധികപ്പ 
റ്ായ സങ്കല്പത്തിന്റെ ആവശ്യകതയില്‍ കണാദന്‍ സ്വയം വിശ്വസിച്ചിരു 
ന്നുവോ ഇല്ലയോ എന്നതിനെക്കുറിച്ചു നമുക്കിന്ന്‌ ഒന്നും പറയാനാവില്ല. 
അതില്‍ അദ്ദേഹം വിശ്വസിച്ചിരുന്നുവെങ്കില്‍പ്പോലും, തികച്ചും ഭാതികവാ 
ദപരമായിരുന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ പരികല്‍പ്പനയുടെ യഥാര്‍ത്ഥ വിവക്ഷി 
താര്‍ത്ഥത്തെ അത്‌ ഒട്ടും ബാധിക്കില്ല. 


കണാദന്റെ ദര്‍ശനത്തില്‍ അതിഭാതികവാദപരമായ, അല്ലെങ്കില്‍ 
ആത്മീയവാദപരമായ അര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള ആത്മാവിന്‌ ഒരു സ്ഥാനവുമില്ല. 
വൈശേഷികദര്‍ശനപ്രകാരം ബുദ്ധി ആത്മാവിന്റെ സഹജമായ ഗുണമല്ല; 
പരമാണുക്കളുടെ കേവലം ആഗന്തുകമായ ഗുണമായിട്ടാണ്‌ അതു സങ്ക 
ല്പിക്കപ്പെടുന്നത്‌. മനസ്സുമായി ആത്മാവ്‌ യോജിക്കുമ്പോള്‍ മാത്രമാണ്‌ അത്‌ 
ഉദയംചെയ്യുന്നത്‌. കണാദന്‍ വാദിക്കുന്നു; “ദ്രവ്യത്തിലെ സഹജഗുണങ്ങള്‍ 
ആണ്്‌ കാരണത്തെ രൂപവല്‍ക്കരിക്കു ന്നത്‌; ്രവ്യത്തിലെ അതേ തര 
ത്തില്‍പ്പെട്ട ജന്യഗുണങ്ങള്‍ കാര്യത്തെ രൂപവല്‍ക്കരിക്കുന്നു.” (വൈശേ 
ഷികസൂത്രം 2. 1.24). 


അതുകൊണ്ട്‌, ലോകത്തിന്റെ കാരണമായി ബുദ്ധിയുള്ള ബ്രഹ്മത്തെ 
സങ്കല്പിക്കുകയാണെങ്കില്‍ കാര്യത്തിലും, അതായത്‌ ലോകത്തിലും 
അന്തര്‍ലീനമായ ബുദ്ധി ഉണ്ടായിരിക്കണം. എന്നാല്‍, കാര്യം അങ്ങനെയ 
ല്ല. അതുകൊണ്ട്‌ ലോകത്തിന്റെ കാരണമാകാന്‍ ബ്രഹ്മത്തിനു കഴിയില്ല. അങ്ങ 
നെ, പരമാണുക്കളുടെ സങ്കീര്‍ണ്ണമായ സംയോജനത്തിന്റെ ഉല്‍പന്നമായി 
ബോധം കണക്കാക്കപ്പെടുന്നു. പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ ഒരു സംയോഗമായ ജീവി 
യുടെ സഹജഗുണം മാത്രമാണ്‌ ആത്മാവ്‌. സംയോജനത്തിന്റെ ഒരു നിശ്ചി 
തഘട്ടത്തില്‍ ഒരു പരമാണു സഞ്ചയം ബാഹ്യവസ്തുക്കളുടെ മുദ്രകളെ 
സ്വീകരിക്കാനും അവയോടു പ്രതികരിക്കാനുമുള്ള കഴിവ്‌ ആര്‍ജ്ജിക്കുന്നു. 
ആ ഘട്ടത്തില്‍ ബോധം രൂപംകൊള്ളുന്നു. വൈശേഷികദര്‍ശനത്തിലെ 
“ആത്മാവി? ന്റെ ഘടകങ്ങള്‍, ജീവിയ്ക്കു രൂപം നല്‍കുന്ന പദാര്‍ത്ഥ 
ത്തില്‍ത്തന്നെ അന്തര്‍ലിനമായവയാണ്‌. ആ പദാര്‍ത്ഥമാകട്ടെ, ജലം, പൃഥ്വി, 


ഏ്രീല്‍ . മല്ലു ക്ട്‌ 


വായു, അഗ്നി എന്നിങ്ങനെ നാലുതരത്തില്‍പ്പെട്ട പരമാണുക്കൾ കൂടി 
ച്ചേര്‍ന്നുണ്ടായവയും. 


മാത്രമല്ല, ആത്മാവിന്റെ ആത്മീയതയുടെ അഭാതികത്വത്തെ വെല്ലു 


വിളിക്കുമ്പോള്‍ കണാദന്‍ തന്നെ ബാഹ്യകാരണത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അധിക 
പ്പറ്റായ സങ്കല്പത്തെ വലിച്ചെറിയുന്നുണ്ട്‌. ്രഹ്മത്തിന്‌ ലോകത്തിന്റെ കാര 
ണമാകാന്‍ കഴിയില്ലെന്ന്‌ അദ്ദേഹം അസന്ദിഗ്ധമായി പ്രഖ ്യാപിക്കുന്നു. ലോക 
ത്തിന്റെ കാരണം പരമാണുക്കളാണെന്ന്‌ മറ്റൊരിടത്തും അത്രതന്നെ വ്യക്ത 
മായി അദ്ദേഹം പ്രഖ്യാപിക്കുന്നുണ്ട്‌. ആദ്യകാല ഭാരതീയ ദാര്‍ശനികര്‍ 
ര്രഹ്മത്തെ ഒരു ധൈഷണികസത്തയായോ തത്ത്വമായോ ആണ്‌ കണക്കാ 
ക്കിയിരുന്നത്‌. ഭതികവാദികള്‍ ആ സങ്കല്പത്തെ എതിര്‍ത്തു. ലോകത്തിന്റെ 
ഉദ്ഭവത്തിന്‌ ആദ്യപ്രചോദനം നല്‍കുന്നതിന്‌ ഒരു ബാഹ്യബുദ്ധിയേയോ 
ശക്തിയേയോ സങ്കല്പിക്കേണ്ട ആവശ്യം അവര്‍ക്ക്‌ ഇല്ലാത്തതുകൊണ്ടാ 
യിരുന്നു അവര്‍ക്ക്‌ അതിനു കഴിഞ്ഞത്‌. അതുകൊണ്ട്‌, അവരുടെ ഭാതിക 
വാദചിന്ത സ്വയംപൂര്‍ണ്ണമായിരുന്നു. ബ്രഹ്മത്തെ അഥവാ ബാഹ്യകാരണത്തെ 
തങ്ങളുടെ ദര്‍ശനത്തില്‍ ഓഈപചാരികമായി ഉള്‍പ്പെടുത്തിയത്‌ വെറും മുന്‍വി 
ധികൊണ്ടോ ആദരണീയമായ പാരമ്പര്യത്തെ അന്ധമായി പിന്തുടരാനുള്ള 
പ്രവണതകൊണ്ടോ മാത്രമായിരുന്നു. 


പ്രകൃതിയെക്കുറിച്ചുള്ള ചലനാത്മകമായ വീക്ഷണത്തിലധിഷ്ഠിത 
മായതിനാല്‍ വൈശേഷികദര്‍ശനത്തെ യാഥാസ്ഥിതികര്‍ ““അര്‍ദ്ധ വൈനാ 
ശികം"” അഥവാ “ഭാഗിക ശൂന്യവാദം" എന്നാണ്‌ അധിക്ഷേപിച്ചത്‌. ((ബഹ്മ 
സൂത്രശാങ്കരഭാഷ്യം, 2.2. 18). വൈശേഷികദര്‍ശനം പ്രകൃതിയെ ഒരു സത്ത 
(6൩ള) ആയല്ല, പരിണാമ്പ്രകരിയ ആയാണ്‌ പരിഗണിക്കുന്നത്‌. വസ്തു 
ക്കളുടെ പരിമാണത്തിലുണ്ടാകുന്ന നിരന്തരമായ മാറ്റത്തില്‍, പഴയവയുടെ 
നിരന്തരമായ നാശവും പുതിയ വസ്തുക്കളുടെ നിരന്തരമായ ഉദ്ഭവവും 
അടങ്ങിയിരിക്കുന്നതായി അതു കരുതി. പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ നാശമില്ലായ്മ 
എന്ന ആശയംപോലും അതു മുന്‍കൂട്ടി കണ്ടിരുന്നു. (വൈശേഷികസൂ 
ത്രം, 9. 1.1-4). 

വാസ്തവത്തില്‍, കണാദന്റെ പരമാണുവാദം ഡെമോക്രീറ്റസിന്റെ 
പരമാണുവാദത്തേക്കാള്‍ സ്വയംപൂര്‍ണ്ണമായിരുന്നു. സംയോജിക്കുവാനുള്ള 
(്പവണത പരമാണുക്കളില്‍ത്തന്നെ അന്തര്‍ലീനമാണ്‌ എന്നു സങ്കല്പിക്കു 
കവഴി, വൈശേഷികദര്‍ശനം, അരിസ്റ്റോട്ടിലിന്റെ ആക്രമണത്തിനു വഴിവെച്ച 
ഡെമോക്രീറ്റസിന്റെ ദര്‍ശനത്തിന്റെ പിഴവില്‍നിന്നു മുക്തമായിരുന്നു. വലി 
യൊരളവില്‍, കണാദന്റെ ദര്‍ശനം വിദൂര്ര്രിയ (൧.010൩ ല.ഒ 01ടഥഠ) എന്ന 
പ്രശ്നത്തില്‍നിന്നു സ്വത്ര്രമായിരുന്നു. അതായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കാലത്തെ പ്രബലമായ ചിന്താസരണി. വൈശേഷികപരമാണുവാദം ചിന്ത 
കന്‍മാരുടെ നീണ്ട ഒരു പരമ്പരയുടെതന്നെ പൊതുവായ ആരംഭബിന്ദുവാ 
യിരുന്നു. ഇന്ത്യയുടെ ചിന്താപൈതൃകത്തിലേയ്ക്കുള്ള അവരുടെ സംഭാവ 


റ യത്തു 


നകള്‍ യഥാര്‍ത്ഥതത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ അടുത്തുവരെയെത്തിയിരുന്നു. മാത്ര 
മല്ല, വൈദിക പൌരോഹിത്ൃയത്ര്രത്തിന്റെ ആധിപത്യത്തില്‍നിന്ന്‌ ഇന്ത്യന്‍സ 
മൂഹത്തെ സ്വതന്ത്രമാക്കാനും അവര്‍ ശ്രമിച്ചു. എങ്കിലും, പ്രാചീനഭാരത 
ത്തിലെ ഭാതികവാദപരവും യുക്തിവാദപരവുമായ മുഖ്യചിന്താധാരകളെ 
സ്വയം സ്വതന്ത്രമാകാന്‍ അനുവദിക്കാതിരുന്ന പൌരോഹിത്യ മുന്‍വിധികള്‍ 
ആയിരുന്നു അതിഭാതികകാരണത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അനാവശ്യ സങ്കല്പ 
ത്തിനു കാരണം. ഗ്രീസിലേതുപോലെ, പ്രകൃത്യാരാധനാമതത്തില്‍നിന്നു 
ഭാതികവാദത്തിലേയ്ക്കുള്ള ചിന്താപരിണാമത്തിന്‌ ഇടയാക്കിയ സാമൂഹിക 
സാഹചര്യങ്ങള്‍ ഇന്ത്യയില്‍ വികസിച്ചില്ല. ധൈഷണികജീവിതം പുരോഹി 
തരുടെ കുത്തകയായിത്തന്നെ തുടര്‍ന്നു. അതു ശാസ്ത്രീയവും യുക്തിവാ 
ദപരവുമായ ചിന്തയെ ദുര്‍ബലമാക്കുകയും ആത്യന്തികമായി അവയെ 
അമര്‍ത്തുകയും ചെയ്തു. വിജയംവരിച്ച ര്ബാഹ്മണ പ്രതിലോമത്വം അവ 
യുടെ രേഖകളെപ്പോലും ഒന്നൊഴിയാതെ നശിപ്പിച്ചു. 


പ്രാചീന ഇന്ത്യന്‍ ഭാതികവാദത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനതത്ത്വങ്ങള്‍ 
വൈശേഷികദര്‍ശനത്തില്‍ മൌലികമായി പ്രതിപാദിച്ചിരുന്നുവെങ്കിലും കപി 
ലന്റെ സാംഖ്യദര്‍ശനത്തിനായിരുന്നു അക്കാലത്തെ ബദദ്ധികജീവിതത്തില്‍ 
മേധാവിത്വമുണ്ടായിരുന്നത്‌. സാംഖ്യദര്‍ശനം കര്‍ക്കശമായ ഭാതികവാദ നില 
പാടില്‍നിന്ന്‌ വലിയൊരളവില്‍ വ്ൃതിചലിക്കുകയും ഒട്ടൊക്കെ യുക്തിപരവും 
പ്രകൃതിവാദപരവുമായ ഒരു ദര്‍ശനപദ്ധതിയായി വികസിക്കുകയും ചെയ്തു. 
എങ്കിലും, കപിലന്‍ ഭയതികവാദത്തിന്റെ ഭാതിക തത്ത്വങ്ങളെ ദാര്‍ശനിക 
മായി വികസിപ്പിച്ചിരുന്നു. അദ്ദേഹം നിരീശ്വരവാദിയായാണ്‌ അറിയപ്പെടു 
ന്നത്‌. താര്‍ക്കികമായ തെളിവുകള്‍ക്കൊണ്ട്‌ ദൈവത്തിന്റെ അസ്തിത്വത്തെ 
സ്ഥാപിക്കാനാവില്ല എന്നായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ നിലപാട്‌. പക്ഷെ, അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ മഹത്വം, അതു ഭാതികലോക 
ത്തിന്റെ വസ്തുനിഷ്ഠ യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ അംഗീകരിച്ചു എന്നതാണ്‌. ബാഹ്യ 
പ്രപഞ്ചത്തിനു വസ്തുനിഷ്ഠമായ അസ്തിത്വമില്ലെന്നും, വിജ്ഞാന 
(൩നള്ഥ)മല്ലാതെ മറ്റൊന്നും തന്നെ നിലനില്‍ക്കുന്നില്ലെന്നുമുള്ള സിദ്ധാ 
ന്തത്തെ സാംഖ്യദര്‍ശനം നിസ്സംശയം തള്ളിക്കളയുന്നു. “ നാസ്തികന്മാര്‍” 
അഥവാ “ ശൂന്യവാദികള്‍” എന്നു വ്യാഖാതാക്കളാല്‍ ചിത്രീകരിക്കപ്പെടുന്ന 
ചില ആദ്യകാല ദാര്‍ശനികന്‍മാര്‍ക്കെതിരെ വാദിച്ചുകൊണ്ട്‌ കപിലന്‍ പറ 
യുന്നു: “കേവല വിജ്ഞാനത്തിന്‌ അസ്തിത്വമില്ല; എന്തെന്നാല്‍ ബാഹ്യ്ര 
പഞ്ചത്തെക്കുറിച്ച്‌ അവബോധം (1൨൧0൩) ഉണ്ട്‌” (സാംഖ്യസൂത്രം 1.42). 
“അപ്പോള്‍, ഒന്നു നിലനില്‍ക്കുന്നില്ലെങ്കില്‍ മറ്റേതും നിലനില്‍ക്കാത്തതിനാല്‍ 
ശുനൃതയുണ്ടാകുന്നു.”” (1.43) 

ആധികാരിക ഭാഷ്യകാരന്‍മാരില്‍ പ്രമുഖനായ വിജ്ഞാനഭിക്ഷു 
ഈ സൂത്രങ്ങളെ ഇങ്ങനെ വ്യാഖ്യാനിക്കുന്നു: “യാഥാര്‍ത്ഥ്യം വിജ്ഞാനം 
മാത്രമല്ല; കാരണം, വിജ്ഞാനത്തെപ്പോലെ ബാഹ്യപദാര്‍ത്ഥങ്ങളും നില 
നില്‍ക്കുന്നുണ്ടെന്ന്‌ അവബോധത്താല്‍ സ്ഥാപിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. ബാഹൃവ 
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സ്തുക്കളൊന്നും നിലനില്‍ക്കുന്നില്ലെങ്കില്‍ വെറും ശൂന്യതമാത്രമേ ഉണ്ടാ 
കു. കാരണം, ബാഹ്യപ്രപഞ്ചം നിലനില്‍ക്കുന്നില്ലെങ്കില്‍ വിജ്ഞാനത്തിനും 
നിലനില്പില്ല; അവബോധമാണ്‌ വസ്തുനിഷ്ഠമായവയെ തെളിയിക്കുന്നത്‌; 
മാത്രമല്ല, ബാഹ്യമായവയെക്കുറിച്ചുള്ള അവബോധം വസ്തുനിഷ്ഠമായ 
വയെ സ്ഥാപിക്കുന്നില്ലെങ്കില്‍ വിജ്ഞാനത്തെക്കുറിച്ചുളള അവബോധവും 
വിജ്ഞാനത്തിന്റെ അസ്തിത്വത്തെ സ്ഥാപിക്കുന്നില്ല.”” 


ദെക്കാര്‍ത്തെയുടെ യുക്തിവാദത്തിന്റെ ആരംഭബിന്ദുവുമായുള്ള - 
ഞാന്‍ ചിന്തിക്കുന്നു; അതുകൊണ്ട്‌ ഞാന്‍ ഉണ്ട്‌ (ല്‌, 6 9൬) - 
സാദൃശ്യം വ്യക്തമാണ്‌. പക്ഷെ, ഇവിടെ കേവല യുക്തിവാദത്തേക്കാള്‍ 
ചിലതുകൂടിയുണ്ട്‌. സംജ്ഞാനസിദ്ധാന്തം (11൦0൧ 0 ൦ഠബ്ബ്00൩) തീര്‍ച്ച 
യായും ഭാതികവാദപരമാണ്‌. സാംഖ്യദര്‍ശനത്തിന്റെ ജഞാനസിദ്ധാന്ത 
ത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനതത്ത്വവും, അസ്തിത്വമാണ്‌ ബോധത്തെ നിര്‍ണ്ണയിക്കു 
ന്നത്‌ എന്ന ആധുനിക ഭാതികവാദത്തിന്റെ തത്ത്വവും ഒന്നുതന്നെയാണ്‌. 
മതാത്മകമായ സുൃഷ്ടിസിദ്ധാന്തത്തിന്റെ സംരക്ഷകര്‍ ലോകത്തിന്റെതന്നെ 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ നിഷേധിച്ചുകൊണ്ട്‌ വസ്തുക്കളുടെ ഉദ്ഭവത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
അന്വേഷണത്തെ അടിച്ചമര്‍ത്താന്‍ ശ്രമിച്ചു. ഒരു സ്വപ്നവസ്തുവിന്‌ - അയ 
ഥാര്‍ത്ഥതയ്ക്ക്‌ - യഥാര്‍ത്ഥമായ ഒരു കാരണം ആവശ്യമില്ല എന്ന്‌ അവര്‍ 
വാദിച്ചു. അതിനു കപിലന്‍ മറുപടി നല്‍കി: “ലോകം അയഥാര്‍ത്ഥമല്ല. 
എന്തെന്നാല്‍, ലോകത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥതയ്ക്കു വിരുദ്ധമായ വസ്തുതകള്‍ 
ഒന്നുംതന്നെയില്ല. മാത്രമല്ല, (വിശ്വസിക്കരുതാത്ത കാര്യങ്ങളില്‍ വിശ്വസി 
ക്കാന്‍ പ്രേരിപ്പിക്കുന്ന) ദുഷിച്ച ഇന്ദ്രിയങ്ങളുടെ (തെറ്റായ) ഫലവുമല്ല 
ലോകം.” 

ഈ വാക്കുകള്‍ വേണ്ട്രത വ്യക്തമാണ്‌. എന്നാല്‍, കപിലന്‍ കുറേ 
ക്കൂടി മുന്നോട്ടുപോകുന്നുണ്ട്‌. ലോകത്തെക്കുറിച്ചുള്ള യുക്തിവാദപരവും 
ഭാതികവാദപരവുമായ വീക്ഷണത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനതത്ത്വത്തെ പ്രസ്താ 
വിക്കുന്നിടംവരെ അദ്ദേഹം എത്തുന്നു. അദ്ദേഹം വ്യക്തമാക്കി; “ഒരു വസ്തു 
ഒന്നുമില്ലായ്മയില്‍നിന്നും ഉണ്ടാക്കപ്പെടുന്നതല്ല.”” (1.78). 

ഇതു സൃഷ്ടിസിദ്ധാന്തത്തിന്റെ അടിത്തറയെത്തന്നെ ഇടിച്ചുത 
കര്‍ക്കുന്നു. ഭതികലോകത്തിന്റെ ഉല്‍പത്തി അനന്തമായ ഒരു കാരണ്രപ്രകി 
യയില്‍ കഞ്ഞെത്തപ്പെടുന്നു. ആ ല്രരകിയയാകട്ടെ ്രകൃതിയില്‍ അന്തര്‍ലീ 
നവുമാണ്‌. ലോകം അനാദിയും അനന്തവുമായി സ്വയം നിലനില്‍ക്കുന്നതു 
കൊണ്ട്‌ അതിന്‌ ഒരു സ്രഷ്ടാവിന്റെ ആവശ്യമോ, സൃഷ്ടിയാകേണ്ടതിന്റെ 
ആവശ്യമോ ഇല്ല. ആരംഭത്തിന്റെ ആവശ്യവുമില്ല. എന്തെന്നാല്‍, ആരംഭമു 
ണ്ടെന്നുവന്നാല്‍ ഒന്നുമില്ലായ്മയില്‍ നിന്ന്‌ ചിലത്‌ ഉണ്ടാകും എന്നു വരും. 
അങ്ങനെ, നമ്മുടെ കാലത്തെ ചില ദാര്‍ശനികന്‍മാര്‍ പരിഷ്ക്കാരത്തിന്റെ 
പുറം പകിട്ടു നല്‍കിയ ഒരു സിദ്ധാന്തമായ “ നിര്‍ഗ്ഗമന നിയോഗവാദ' 
(ന്ഥഥബ്ലം൦1ഠജ്റത്തെപ്പോലും സാംഖ്യദര്‍ശനം തിരസ്കരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


ക വ്ഥക്ാഥിക്‌ 
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(എല്ലാ വസ്തുക്കളും ഒരു ആദിതത്ത്വത്തില്‍നിന്ന്‌ അല്ലെങ്കില്‍ പരിപൂര്‍ണ്ണ 
നായ ദൈവത്തില്‍നിന്ന്‌ താഴ്ന്നതലങ്ങളിലേയ്ക്കു നിര്‍ഗ്ലമിക്കുന്നതാണെന്നും 
താഴേയ്ക്കു വരുന്തോറും അവയുടെ വിശുദ്ധിയും പൂര്‍ണ്ണതയും ദൈവിക 
തയും കുറഞ്ഞുവരും എന്നും അവസാനം അവ തിരിച്ച്‌ ദൈവ 
ത്തില്‍ത്തന്നെ എത്തിച്ചേരും എന്നും കരുതുന്ന ഒരുതരം അതീന്ദ്രിയവാദം. 
മാഡം ബ്ലാവട്സ്‌കിയുടെ തിയോസഫി ഇതിന്റെ ഒരു വകഭേദമാണ്‌ -- വിവ). 


സാംഖ്യദര്‍ശനത്തിന്റെ പ്രത്യക്ഷത്തിലുള്ള പരമാണുവാദനിഷേധ 
ത്താല്‍ അതിന്റെ ഭാതികവാദസത്ത ആശയക്കുഴപ്പത്തിലകപ്പെടുന്നു. 
പക്ഷെ, ഇക്കാര്യത്തിനുവേണ്ടി മുന്നോട്ടുവെയ്ക്കുന്ന വാദമുഖത്തില്‍ത്തന്നെ 
ഭതികവാദത്തിന്റെ കൂടുതല്‍ ഉയര്‍ന്ന രൂപം കാണാം: “പരിച്ചിന്നമായതിന്‌ 
എല്ലാറ്റിന്റെയും ഉപദാനമാകാന്‍ കഴിയില്ല.” (1.76). വൈശേഷികദര്‍ശനത്തോ 
ടൊപ്പം സാംഖ്യദര്‍ശനവും "“സ്ഥൂലപദാര്‍ത്ഥ്‌ങ്ങളെ പരമാണുക്കളായി ലഘൂ 
കരിക്കുന്നുണ്ട്‌. പക്ഷെ, കപിലന്‍ വെവ്വേറെയായി നിലനില്‍ക്കുന്ന പരമാ 
ണുക്കളുടെ അടിസ്ഥാനം കുറേക്കൂടി ലളിതവും സര്‍വ്വവ്യാപകവുമായ 
പദാര്‍ത്ഥത്തില്‍ കണ്ടെത്തുന്നു. ഇതിന്‌ അരിസ്റ്റോട്ടില്‍ ചെയ്തതുമായി ഏറെ 
സാദൃശ്യമുണ്ട്‌. പക്ഷെ, വിദൂര്രകിയ എന്ന കുഴക്കുന്ന പ്രശ്നത്തെ ഒഴിവാ 
ക്കുന്നതിനുവേണ്ടിയാണോ അദ്ദേഹം ഈ ഉപായത്തില്‍ അഭയംതേടിയത്‌ 
എന്നറിയാന്‍ വഴിയൊന്നുമില്ല. എന്തായാലും, പരമാണുക്കള്‍ക്കപ്പുറത്ത്‌ 
ആത്യന്തിക പദാര്‍ത്ഥത്തെ തേടുന്നതിലൂടെ കപിലന്‍ ഭാതികവാദത്തെ 
നിഷേധിക്കുന്നതിനുപകരം പദാര്‍ത്ഥത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അത്യാധുനികമായ 
സങ്കല്പത്തെ മുന്‍കൂട്ടി കാണുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. 


കപിലന്‍ അസ്തിത്വത്തെ ഒരു ശ്രേണിയായി, അതായത്‌ ഇരുപ 
ത്തഞ്ചു തത്ത്വങ്ങള്‍ കൂടിച്ചേര്‍ന്നതായി സങ്കല്പിച്ചു. പുരുഷന്‍, പ്രകൃതി, 
മനസ്സ്‌, ആത്മബോധം എന്നിവയ്ക്കു പുറമെ ““സൂക്ഷ്മ്‌"മായ പദാര്‍ത്ഥങ്ങളും 
ജ്ഞാനേന്ദ്രിയങ്ങളും “സ്ഥൂല” പദാര്‍ത്ഥങ്ങളും ഉണ്ട്‌. ഇവിടെ പിരമിഡ്‌ തല 
കീഴായി നില്‍ക്കുന്നു. ഈ ക്രമത്തെ തിരിച്ചിട്ടാല്‍ നിങ്ങള്‍ക്കു പരിണാമപ്ര 
്രിയ ലഭിക്കും. പക്ഷെ, കപിലന്‍ ഈ ല്രരരിയയെ സങ്കല്പിച്ചത്‌ ഹെഗേലി 
യന്‍ മട്ടിലാണ്‌ : “ആശയം സ്വയം ആവിഷ്കുൃതമാകുന്നതു'*പോലെ. പരി 
ണാമ്രപ്രകിയയെ തലകുത്തി നിര്‍ത്തിയിട്ടുണ്ടെങ്കിലും ഈ “തത്ത്വങ്ങള്‍” 
ഇന്ദ്രിയവേദ്യമായ സ്ഥൂലപദാര്‍ത്ഥങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ആഗമനരീതിയില്‍ (12ഠ്ധ൦- 
൭൮0) അനുമാനിക്കപ്പെടുന്നു. നേരിട്ടു ഗ്രഹിക്കാന്‍ പറ്റുന്ന “സ്ഥൂലപദാര്‍ത്ഥ 
ങ്ങളില്‍” നിന്ന്‌ “സൂക്ഷ്മപദാര്‍ത്ഥങ്ങളു””ടെ (രൂപരസഗന്ധസ്പര്‍ശ ശബ്ദ 
ങ്ങള്‍) അസ്തിത്വം അനുമാനിക്കപ്പെടുന്നു. ഇതിന്റെ യുക്തി വ്യക്തമാണ്‌: 
സ്ഥൂലമായതെന്തും അത്ര സ്ഥൂലമല്ലാത്തവയില്‍നിന്നാണ്‌ രൂപംകൊള്ളുന്ന 
ത്‌. ഈ ല്ര്രകിയ, എല്ലാം നിഷ്ക്രിയാവസ്ഥയില്‍ സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന ആദിമ 
(പഠകൃതാവസ്ഥവരെ നീളുന്നതാണ്‌. എന്നാല്‍, പ്രകൃതി അനാദിയും അന 


[നി 


ന്തവും മാത്രമല്ല, സ്വയം പ്രവര്‍ത്തിതവുമാണ്‌. ““മൂലത്തിനു മൂലമില്ലാത്തതി 


ചി 


നാല്‍ മൂലം മൂലരഹിതമാണ്‌.”' (1.67). അങ്ങിനെ പ്രകൃതി പരമകാരണമാ 
കുന്നു. മനസ്സിനെയും ആത്മബോധത്തെയും പ്രകൃതിയുടെ ഘടനയ്ക്ക 
കത്തു പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്നതിനാല്‍ ഭാതികവാദദര്‍ശനം അവയെ ഉള്‍ക്കൊള്ളു 
ന്നുണ്ട്‌. പുരുഷന്‍ (൭011) പുറത്ത്‌ നിലകൊള്ളുക മാത്രമാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 
പക്ഷെ, അത്‌ ന്യൂട്ടന്റെ (്രപഞ്ചമെന്ന യന്ത്രത്തിനു വെളിയില്‍ നിഷ്ക്രിയ 
മായി നിലനില്‍ക്കുന്ന ആദികാരണ (1൨0 ണെമഠ്സ്ഥമ)ത്തെപ്പോലെ ലോക 
ത്തിന്റെ അസ്തിത്വത്തെയും പരിണാമത്തെയും വിശദീകരിക്കുന്നതിനു 
തീര്‍ത്തും അനാവശ്യമാണ്‌. 


ഇന്ദ്രിയഗോചരമായ പ്രതിഭാസങ്ങളില്‍നിന്നു പ്രകൃതിയുടെ അസ്തി 
ത്വത്തെ നാം അനുമാനിക്കുന്നു. ഈ പ്രതിഭാസങ്ങള്‍ യഥാര്‍ത്ഥമാണ്‌; അതി 
നാല്‍, അവയ്ക്ക്‌ യഥാര്‍ത്ഥമായ ഒരു കാരണം ഉണ്ടായിരിക്കണം. അതായ 
ത്‌, പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ ഘടകങ്ങള്‍ ശാശ്വതമായി നിലനില്‍ക്കുന്നു. ആ ആത്യ 
ന്തികഘടകങ്ങളെ വൈശേഷിക-ന്യായദര്‍ശനങ്ങള്‍ പരമാണുക്കൾ എന്നു 
വിളിക്കുന്നു. കപിലന്‍ അവയെ സര്‍വ്വവ്യാപിയായ ഒരസ്തിത്വത്തിലേയ്ക്കു 
ന്യൂനീകരിക്കുകയും നിഷ്ക്രിയാവസ്ഥയിലുള്ള പ്രകൃതി എന്നു വിളിക്കു 
കയും ചെയ്യുന്നു. 

സാംഖ്യദര്‍ശനത്തിന്റെ (്രകൃതി അതിന്റെ ആദിമാവസ്ഥയില്‍ 
സ്പിനോസയുടെ ““സചേതന പദാര്‍ത്ഥ 'ത്തെപ്പോലെയാണ്‌. പ്രകൃതിയില്‍ 
അന്തര്‍ലീനമായ ത്രിഗുണങ്ങള്‍ (സത്വരജസ്തമോ ഗുണങ്ങള്‍) എല്ലാ (പകൃ 
തിപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെയും ചാലകശക്തിയാണ്‌. പരമാണുവാദത്തെ തള്ളി 
ക്കളയുന്നത്‌ സുഖദുഃഖങ്ങള്‍ പരമാണുവിന്റെ ഗുണങ്ങള്‍ അല്ലാത്തതിനാ 
ലാണ്‌. തികച്ചും ഇന്ദ്രിയവേദ്യമായ സുഖം, ദുഃഖം, മോഹം മുതലായവയുടെ 
ആകെത്തുകയാണ്‌ അസ്തിത്വമുള്ള എല്ലാം. പക്ഷെ, ഇവിടെ വളരെ പ്രസ 
ക്തമായ ഒരു ചോദ്യം ഉയര്‍ന്നുവരുന്നു: ഈ സംവര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെ അല്ലെങ്കില്‍ 
ഗുണങ്ങളുടെ കാരണം എന്താണ്‌? 


ഒന്നുമില്ലായ്മയില്‍നിന്ന്‌ ഒന്നുമുണ്ടാകില്ല എന്നു കപിലന്‍തന്നെ 
ഈന്നിപ്പറയുന്നുണ്ട്‌. ഈ വൈഷമ്യത്തെ ഒഴിവാക്കുന്നതിന്‌, ര്രിഗുണങ്ങള്‍ 
സമതുലിതാവസ്ഥയില്‍ നിലകൊള്ളുന്ന സര്‍വ്വവ്യാപിയായ ഒരു ആദിപ 
ദാര്‍ത്ഥമായി അദ്ദേഹം പ്രകൃതിയെ സങ്കല്‍പിക്കുന്നു. ഗുണങ്ങളുടെ സമ 
തുലിതാവസ്ഥയെ പരമാണുക്കള്‍ക്കു പ്രതിനിധീകരിക്കാനാവുമെന്നു പര 
മാണുവാദികള്‍ വാദിക്കാം. എന്തായാലും, കപിലന്റെ പരമാണുവാദ നിഷേ 
ധം, പ്രകൃതിയുടെ ഭാതികത്വം അപ്രത്യക്ഷമാക്കുന്നതായി തോന്നിപ്പിക്കുന്ന 
അവസ്ഥയിലേയ്ക്ക്‌ അദ്ദേഹത്തെ നയിക്കുന്നു. ആദിമാസ്തിത്വത്തെക്കുറി 
ച്ചുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ സങ്കല്പം വേദാന്തികളുടെ ബ്രഹ്മത്തെപ്പോലെയോ 
ഹെഗലിന്റെ അസത്തയെ അഥവാ കേവലശൂന്യതയെപ്പോലെയോ തോന്നി 
പ്പിക്കുന്നു. പക്ഷെ, കപിലന്‍ സ്ഥാപിക്കാന്‍ ആഗ്രഹിച്ചതില്‍നിന്നു വളരെ 
അകലെയാണര. അതുകൊണ്ട്‌, അദ്ദേഹം പരമാണുവാദത്തിനെതിരായ തന്റെ 


വാദമുഖങ്ങളെ ഉപസംഹരിക്കുന്നത്‌ പ്രകൃതിയുടെ ഭാതികത്വത്തെ ഈന്നി 
പറഞ്ഞുകൊണ്ടാണ്‌. 


“മനുഷ്യന്റെ കൊമ്പുപോലെയുള്ള അസത്ത (1പഠ൩- 
0൩ള)യില്‍നിന്ന്‌ ഒന്നും ഉണ്ടാകുന്നില്ല.” (1.11). 

“ഉല്‍പ്പന്നം (കാര്യം - വിവ.) അടങ്ങിയിരിക്കുന്ന ഏതെങ്കിലും 
പദാര്‍ത്ഥം (ഉപാദാനകാരണം -- വിവ.) ഉണ്ടായേ പറ്റൂ.” (1.15. 


സാംഖ്യദര്‍ശനത്തിന്‌ അതിന്റെ കര്‍ക്കശമായ യുക്തിവാദത്തോ 
ടൊപ്പം ലോകത്തിന്റെ ഭാതികസത്തയെ അംഗീകരിക്കാതെ ഒന്നും ചെയ്യാ 
നാവില്ല. കാരണം, അതിനെ അംഗീകരിക്കാതിരുന്നാല്‍ എന്തും എവിടെയും 
സംഭവിക്കാം. സാംഖ്യദര്‍ശന പ്രകാരം തന്നെ അത്‌ അസംബന്ധമാണ്‌. 
തല്‍ഫലമായി, മൂലപ്രകൃതി ൪നണലി വപ്ല്ഥ)യെക്കുറിച്ചുള്ള സാംഖ്യദര്‍ശ 
നത്തിന്റെ സങ്കല്പത്തിനു “ചലിക്കുന്ന പദാര്‍ത്ഥം"” (1498൦ 12 14000൬) 
എന്ന സങ്കല്പത്തില്‍നിന്ന്‌ അടിസ്ഥാനപരമായി വ്ൃത്യസ്തമാകാന്‍ കഴി 
യില്ല. അതിനാല്‍, സാംഖ്യത്തിന്റെ പരമാണുവാദ നിഷേധത്തിനു ഭാതിക 
വാദത്തിന്റെ നിരാകരണമാകാന്‍ പ്റ്റില്ല; ലോകത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഭാതികവി 
ശദീകരണത്തെ താര്‍ക്കികമായ എല്ലാ പിഴവുകളില്‍നിന്നും മുക്തമാക്കുന്ന 
തിനുവേണ്ടിയാണ്‌ പരമാണുവാദത്തെ സാംഖ്യം നിഷേധിച്ചത്‌. ആദ്യസം 
യോഗം എന്ന വൈഷമ്ൃത്തെ സര്‍വ്വവ്യാപിയായ മൂലപദാര്‍ത്ഥം ഇല്ലാതാ 
ക്കുന്നു. തല്‍ഫലമായി, സംയോഗത്തിനുള്ള ആദ്യപ്രചോദനം എന്ന 
തത്ത്വത്തെ ഭ്രദമാക്കുന്നതിന്‌ അതിഭാതികമായ ഒരു തത്ത്വത്തിന്റെ ആവശ്യം 
ഇല്ലാതാകുന്നു. 

തീര്‍ച്ചയായും, സാംഖ്യദര്‍ശനത്തില്‍ പ്രകൃതിയെക്കുറിച്ചുള്ള യാന്ത്രി 
കസങ്കല്പം (൦വബ്ട൦ ൦൦൩൦൦00൩) താര്‍ക്കികമായി അന്തര്‍ലീനമാണ്‌; 
മാത്രമല്ല, “ര്രധാന' ത്തെക്കുറിച്ചുള്ള നിര്‍വ്വചനത്തില്‍ അതു പ്രകടമാകു 
ന്നുമുണ്ട്‌. മാതാവിന്റെ പാലും കണ്ണീരും അബോധപൂര്‍വ്വമായി ഒഴുകുന്ന 
തുപോലെ, “ ബുദ്ധിരഹിതമെങ്കിലും “പ്രധാന” വും അതിന്റെ തന്നെ പ്രകൃ 
തിയില്‍നിന്ന്‌ ചലിക്കുന്നതായി കരുതാ” മെന്നു കപിലന്‍ വാദിക്കുന്നു. അങ്ങ 
നെ, ബോധപൂര്‍വ്വമായ ചലനത്തില്‍നിന്ന്‌ വ്യതിരിക്തമായി, ലോകത്തിന്റെ 
സര്‍വ്വവ്യാപിയായ ഭാതികസത്തയായ “പ്രധാന” ത്തില്‍ അന്തര്‍ലീനമെന്ന 
നിലയില്‍ ചലനം വ്യക്തമായും സങ്കല്പിക്കപ്പെടുന്നു. സാംഖ്യദര്‍ശനം ലോക 
ത്തെക്കുറിച്ചുള്ള യാന്ത്രികവും ഭാതികവാദപരവുമായ സങ്കല്പമെന്ന നില 
യില്‍ സ്വയംപൂര്‍ണ്ണമായ ഒരു ദര്‍ശനമായതുകൊണ്ട്‌ അതിലെ അതിഭാതി 
കവാദപരമായ ഘടകങ്ങള്‍ തീര്‍ത്തും അധികപ്പറ്റാണെന്ന്‌ ഇതു വീണ്ടും 
തെളിയിക്കുന്നു. 

വസ്തുക്കളുടെ പരമകാരണമെന്ന നിലയിലുള്ള പുരുഷസങ്ക 
ല്പത്തെ അതു പരസ്യമായി തള്ളിക്കളയുന്നു; വസ്തുക്കളുടെ മൂലകാരണം 
ഭാതികമാണെന്ന താര്‍ക്കികമായ അനുമാനം, പുരുഷസങ്കല്പത്തിന്റെ 


ഏപ്രില്‍ - ഒര്‌ ക്‌ 


നിരര്‍ത്ഥകതയില്‍നിന്നുളവായതാണെന്നതും വ്യക്തമാണ്‌. 


“രണ്ടും (പ്രകൃതിയും പുരുഷനും) എല്ലാ ഉല്‍പന്നങ്ങള്‍ക്കും മുമ്പേ 
ഉള്ളതായിരിക്കുമ്പോള്‍ ഒന്നിന്‌ (പുരുഷന്‌) കാരണസ്വഭാവം ഇല്ലാത്തതിനാല്‍ 
അതു മറ്റേതിനു ((പകൃതിയ്ക്കു) മാത്രം ബാധകമാകുന്നു.” (1.75). 


പുരുഷനില്‍നിന്ന്‌ എല്ലാ ഗുണങ്ങളെയും നീക്കി സജീവമായ എല്ലാ 
ഗുണങ്ങളെയും പ്രകൃതിയില്‍ ആരോപിച്ച്‌ അതിനു പരമകാരണത്തിന്റെ 
പദവി നല്‍കിയതിനുശേഷം, രണ്ടും തമ്മിലുള്ള അഭേദം എങ്ങനെയാണ്‌ 
ഉദ്ഭവിക്കുന്നത്‌ എന്നു തെളിയിക്കാന്‍ കപിലന്‍ അത്യധികം വിഷമിക്കുന്നു. 
സ്വയം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ഒരു സത്ത എന്ന നിലയിലുള്ള പ്രകൃതിയെക്കുറി 
ച്ചുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ സങ്കല്പം പുരുഷനെ പൊള്ളയായ ഒരു സങ്കല്പം 
- പരമ്പരാഗതമായ മുന്‍ധാരണയോടുള്ള ഒരു സൌജന്യം -- മാത്രമാക്കി 
മാറ്റുന്നുണ്ട്‌ എന്ന വസ്തുതയിലാണ്‌ വിഷമത്തിന്റെ വേരുകിടക്കുന്നത്‌. അതി 
ഭൃതികമായ ദ്വൈതവാദത്തില്‍നിന്ന്‌ ഒരടികൂടി മുന്നോട്ടുപോയി. ഭാതിക 
വാദപരമായ അദ്വൈതവാദത്തിലേയ്ക്കു നീങ്ങിക്കൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം ആ വിഷ 
മാവസ്ഥയില്‍നിന്നു സ്വയം പുറത്തുകടക്കുന്നു. ധാരണ, മനസ്സ്‌, യുക്തി 
എന്നിവ മാത്രമല്ല, അഹങ്കാരം(1:0) പോലും പ്രകൃതിയുടെ ഉല്‍പ്പന്നമെന്ന 
നിലയില്‍ പുരുഷനില്‍നിന്നു വേര്‍തിരിക്കപ്പെടുന്നു. അങ്ങനെ, പുരുഷന്‍ 
ഒരു ധര്‍മ്മവുമില്ലാത്ത ഒന്നായിത്തീരുന്നു. പുരുഷന അതിന്റെതന്നെ പ്രകൃ 
തത്താല്‍ (കേവലം, അപരിവര്‍ത്തനീയം മുതലായവ) എന്തെങ്കിലുമായി 
ബന്ധമുണ്ടാകുക ഒട്ടും സാദ്ധ്യമല്ല. അതിനാലാണ്‌, അസ്തിത്വത്തിന്റെ ഈ 
രണ്ടു സംവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ (൦0065) തമ്മില്‍ നികത്താനാകാത്ത വിടവ്‌ നില 
നില്‍ക്കുന്നത്‌. ദ്വൈതവാദപരമായ നിലപാടിനെ ഉപേക്ഷിക്കുന്നതിലൂടെ 
മാത്രമേ ഈ വിടവ്‌ നികത്താനാകുമായിരുന്നുള്ളൂ. കപിലന്‍ സ്വയം അതു 
ചെയ്തിരുന്നുവോ എന്നത്‌ തീര്‍ച്ചപ്പെടുത്തുക വിഷമമാണ്‌. സൂത്രങ്ങള്‍ 
ഇക്കാര്യത്തില്‍ അത്ര വ്യക്തമല്ല. വ്യാഖ്യാതാക്കളില്‍ ഒരാള്‍ ഈ വിഷമപ്ര 
ശ്നത്തെ പരിഹരിക്കുന്നു. 


“ഇവ രണ്ടും (പ്രകൃതിയും പുരുഷനും) ഒരേപോലെ പ്രാഗ്ഭാവ 
(൧൧൭൦൦൦0൦) രഹിതമാണ്‌ - വിത്തും മുളയും പോലെ. ഏതാണ്‌ ആദ്യം 
ഉണ്ടായത്‌ എന്ന്‌ ചോദിക്കുന്നത്‌ അനാവശ്യമാണ്‌; കരുവേലമരമോ അതിന്റെ 
വിത്തോ ഏതാണ്‌ ആദ്യമുണ്ടായത്‌ എന്ന ഈ പഴയ വിഷമപ്രശ്‌നം നിരര്‍ത്ഥ 
കമായതിനാല്‍.” 

പ്രകൃതിയും പുരുഷനും തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തെ ഇങ്ങനെ വ്യാഖ്യാ 
നിക്കുകവഴി സാംഖ്യദര്‍ശനം ദ്വൈതവാദമെന്ന പിഴവില്‍നിന്നു മുക്തമാകു 
കയും സ്വയംപൂര്‍ണ്ണമായ ഒരു ഭാതികദര്‍ശനമായി ഉറച്ചുനില്‍ക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നു. ഒന്നുകില്‍ അനാദിയായ ഈ രണ്ടു സത്തകളുടെയും ഏകകാ 
ലികമായ അസ്തിത്വം അംഗീകരിക്കപ്പെടുന്നു; അല്ലെങ്കില്‍, പ്രകൃതിയുടെ 
ഒരു ഗുണമെന്ന നിലയൊഴിച്ചുള്ള പുരുഷന്റെ അസ്തിത്വം അവസാനിക്കു 


പു 


ക. 1-൦ ളു 


ന്നു. അപ്പോള്‍, “വിത്തിന്റെയും അങ്കുര്‌"ത്തിന്റെയും ന്യായവാദം പിശകു 
ള്ളതാകുന്നു. ഈ താര്‍ക്കികത്തകരാറിന്റെ ഇല്ലാതാക്കല്‍ അദ്വൈതവാദത്തി 
ലേയ്ക്കു നയിക്കുന്നു. ഒന്നുകില്‍ പുരുഷന്‍ പ്രകൃതിയുടെയോ അല്ലെങ്കില്‍ 
(പ്രകൃതി പുരുഷന്റെയോ കാരണമായേ തീരു. സാംഖ്യദര്‍ശനത്തിലെ പുരു 
ഷന്‌, അതിന്റെതന്നെ പ്രകൃതത്താല്‍ സൃഷ്ടിയുടെ കാരണമാകാന്‍ കഴി 
യില്ല; എന്തെന്നാല്‍, അങ്ങനെയായാല്‍ അത്‌ എന്താണോ അതല്ലാതായിത്തീ 
രുകയും ഒരിയ്ക്കലും വിമോചിതമാകാന്‍ കഴിയാതിരിക്കുകയും ചെയ്യും. 
അതുകൊണ്ട്‌, പ്രകൃതി അസ്തിത്വത്തിന്റെ ഒരേയൊരു ഉറവിടമായി നില 
നില്‍ക്കുന്നു. മാത്രമല്ല, സ്വയം ഉദ്ഭവിക്കുന്നതും യാന്ത്രികമായി പ്രവര്‍ത്തി 
ക്കുന്നതുമായ തികച്ചും ഭാതികമായ സത്തയുള്ള ഒന്നായി കപിലന്‍ പ്രകൃ 
തിയെ സങ്കല്‍പിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ജൈവശക്തികള്‍ ("1 170065) 
എന്നു പറയപ്പെടുന്നവപോലും ഭാതികസത്തയുടെ, പ്രകൃതിയുടെ യാന്ത്രി 
കമായ പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ ഉല്‍പന്നങ്ങളാണ്‌. 


ദാര്‍ശനികചിന്തയുടെ വികാസത്തിനുള്ള സാംഖ്യദര്‍ശനത്തിന്റെ 
മുഖ്യസംഭാവന അതിന്റെ ഇന്ദ്രിയസംവേദനത്തിലധിഷ്ഠിതമായ ജ്ഞാനസി 
ദ്ധഠന്തമാണ്‌. കപിലന്‍ ഒരു തികഞ്ഞ ആനുഭവികവാദിയായിരുന്നു. അദ്ദേഹം 
സ്തുത്യര്‍ഹമായ താര്‍ക്കിക കാര്‍ക്കശ്യത്തോടെ ജ്ഞാനത്തിന്റെ ആശ്രയി 
ക്കാവുന്ന ഒരേയൊരു ഉറവിടം ഇന്ദ്രിയാനുഭവമാണെന്നു വാദിച്ചു. 


“നേരത്തേ അറിയാത്തവയുടെ നിശ്ചയമാണ്‌ ജ്ഞാനം. അതിന്റെ 
സാധകതമഫലം പ്രമാണം.” (1.87). 


(പമാണത്തെ പ്രത്യക്ഷം, അനുമാനം, ശാബ്ദം എന്നിങ്ങനെ നിര്‍വ്വ 
ചിച്ചിരിക്കുന്നു. അനുമാനത്തെ (പ്രമാണത്തിന്റെ ഗണത്തില്‍ ഉള്‍പ്പെടുത്തു 
കവഴി കപിലന്‍ ആഗമനാത്മകന്യായ(സ്ധഗേം 1.0ല്1ഠ)ത്തിന്റെ ഉദ്ഭവത്തെ 
മുന്‍കൂട്ടി കാണുകയുണ്ടായി. ആയതിനാല്‍, ശാസ്ത്രീയചിന്താരീതിയ്ക്ക്‌ 
അദ്ദേഹം നല്‍കിയ സംഭാവന അതിപ്രധാനമാണ്‌. മേല്‍പറഞ്ഞ സൂത്രത്തെ 
ഭാഷ്യകാരന്‍മാരില്‍ ഒരാള്‍ താഴെ പറയുന്ന പ്രകാരം വ്യാഖ യഠനിക്കുന്നു: 
“അനുയോജ്യമായ വസ്തുവുമായുള്ള ഒരു ഇന്ദ്രിയത്തിന്റെ സംബന്ധമാണ്‌ 
ജ്ഞാനകാരണമായ പ്രമാണം.” (സാംഖ്യ പ്രവചനഭാഷ്യം - 
വിജ്ഞാനഭിക്ഷു). 

ജ്ഞാനാര്‍ജ്ജന പ്രക്രിയയില്‍ പ്രത്യക്ഷത്തിന്റെ സ്ഥാനം സംബ 
ന്ധിച്ച്‌ ഈ സൂത്രങ്ങള്‍ക്കുതന്നെ ഉറച്ച വ്യക്തതയുണ്ട്‌. ആധുനികകാലത്തെ 
ജ്ഞാനമീമാംസപരമായ ശുന്യവാദികള്‍പോലും ഉന്നയിച്ച പ്രശ്നങ്ങള്‍ക്കു 
വ്യക്തമായ ഉത്തരം കപിലന്‍ നല്‍കുകയുണ്ടായി. 

“യാതൊന്നിന്റെ സംബന്ധത്താല്‍ അതിന്റെ രൂപത്തെ ഉല്ലേഖനം 
ചെയ്യുന്ന വിജ്ഞാനമാണ്‌ പ്രത്യക്ഷം.” (1.89). 

ബാഹ്യവും ആന്തരികവുമായ, അതായത്‌, പ്രത്യക്ഷാനുമാനങ്ങളുടെ 
ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍ പ്രകൃതിയുടെ ഉല്‍പന്നങ്ങളാണ്‌. അവ ദൂഷിത മല്ല; അതായ 
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ത്‌, അവ അയഥാര്‍ത്ഥമായതിനെ യഥാര്‍ത്ഥമെന്ന നിലയില്‍ ചിത്രീകരിക്കു 
ന്നില്ല. ആയതിനാല്‍, ഇന്ദ്രിയാനുഭവ പ്രമാണത്താല്‍ സ്ഥാപിക്ക 
പ്പെട്ടവയെല്ലാം യഥാര്‍ത്ഥമാണ്‌. ബാഹ്യലോകത്തിന്റെ അസ്തിത്വത്തിന്‌ ഇന്ദ്രി 
യങ്ങള്‍ സാക്ഷ്യം വഹിക്കുന്നതു നിമിത്തം അതിന്റെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യം സ്ഥാപി 
ക്കപ്പെടുന്നു. 

ഇപ്രകാരം, സാംഖ്യന്‍മാര്‍ നിരീശ്വരവാദപരമായ പ്രകൃതിവാദത്തെ 
വിശദീകരിച്ചപ്പോള്‍, ന്യായ-വൈശേഷിക ദര്‍ശനങ്ങള്‍ ഭാതികവാദത്തിന്റെ 
ദിശയിലേയ്ക്കു വ്യക്തമായും നീങ്ങി. വൈദികമതത്തിന്റെയും ഓപനിഷ 
ദികമായ അതിഭാതികചിന്തകളുടെയും പശ്ചാത്തലത്തില്‍ നിന്നുരുത്തിരിഞ്ഞ 
അതിപ്രധാനമായ ആ ചിന്താപരിണാമം കാലത്തികവില്‍ ഇന്ത്യയുടെ 
സുവര്‍ണ്ണയുഗത്തില്‍ - അതായത്‌ ബൌദ്ധകാലഘട്ടത്തില്‍ - എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. 
പില്‍ക്കാല ഉപനിഷത്തുകളും ആദ്യകാല ബൌദ്ധസാഹിത്യവും “വേദനിന്ദ 
കരെയും നിരീശ്വരരെയും ഭാതികവാദികളെയും കുറിച്ചുള്ള പരാമര്‍ശങ്ങ 
ളാല്‍ സമൃദ്ധമാണ്‌. (44(൦്ല്ടണ ൩ബഥഫ ന്വി1ഠടറ്റന എന്ന പ്രബന്ധത്തില്‍ 
നിന്നുള്ള ഒരു ഭാഗം. വിവ. എം.വി.ഹരിദാസന്‍). 


പ്രതിവായനയുടെ 
പുതിയ കാലം 
തുറക്കുന്ന പുസ്തകം; 
രാമായണകാലത്തെ 
തീവ്രവും 

പ്ക്ഷപാതപരവും 
യുക്തിസഹവുമായി 
വായിക്കുന്ന നോവല്‍. 
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അപ്സര.പി, പര്ത്‌, ഖി 


13.11.2013 ബുധന്‍ : നാളെ സ്‌കൂള്‍ അവധിയായതിനാല്‍ പ്രിന്‍സി 
പ്ലാള്‍ ഇന്ന്‌ ശിശുദിനത്തെക്കുറിച്ചാണ്‌ അസാംബ്ലിയില്‍ പ്രസംഗിച്ചത്‌. ശിശു 
ദിനത്തെക്കുറിച്ച്‌ എല്ലാ വര്‍ഷവും കേള്‍ക്കുന്നത്‌ ഒരേ കാര്യമാണെങ്കിലും 
ഓരോ വര്‍ഷവും അത്‌ പുതിയതും കൂടിയാണ്‌. 

അപ്സര അവളുടെ ഡയറിയില്‍ എഴുതി. 

ചില അറിവുകള്‍ അങ്ങനെയാണ്‌. പഴയതാണ്‌ എന്നു തോന്നിക്കു 
മ്പോഴും സദാ പുതിയതുകൂുടിയായിരിക്കുന്നവ.... 

നാളെ കേരളവിഷന്‍ ചാനലിലെ വാര്‍ത്തകളൊക്കെ കുട്ടികളാണ്‌ വായി 
ക്കുന്നത്‌. അതിലൊരാള്‍ ഈ അപ്സര. പി. പത്ത്‌. ബി എന്ന സുന്ദരിക്കുട്ടി 
യാകുന്നു. 

അതിലവള്‍ക്ക്‌ വല്ലാത്ത അഭിമാനവും സന്തോഷവും തോന്നുന്നുണ്ട്‌ 

“മോളേ, ഡാഡി രാവിലെ ഡ്രോപ്പ്‌ ചെയ്യണോ...” 

“വേണ്ട ഡാഡി, അഖിലേടെ പപ്പാ വരുന്നുണ്ട്‌. ഞാനാ വണ്ടിയില്‍ 
പൊയ്ക്കോളാം. രാത്രി തിരിച്ചു വരാന്‍ ഡാഡി വന്നാല്‍ മതി...” 

“അപ്പോള്‍ ശരി” 

കട്ടിലിനു താഴെ കാര്‍പ്പറ്റില്‍ കണ്ണടച്ച്‌ ഉറങ്ങാതെ കിടക്കുന്ന ജിന്‍സി 
പട്ടിയോടും മൂന്നടി നീളത്തിലെ കുഞ്ഞു സമുദ്രത്തിന്റെ ഉപരിതലത്തില്‍ 
വന്ന്‌ നിന്ന്‌ അഗാധ നീലിമയുടെ മായക്കാഴ്ചകള്‍ കിനാവു കാണുന്ന 
കൊമ്പന്‍ സ്രാവിന്റെ മിനിയേച്ചര്‍ പതിപ്പിനോടും അവള്‍ ശുഭരാത്രി പറഞ്ഞു. 

ആ ഉറക്കത്തില്‍ അപ്സര നിറമുള്ള സ്വപ്നങ്ങള്‍ കാണാതിരിക്കാന്‍ 
തരമില്ല. അപ്സരയല്ല, ആരായാലും കാണാന്‍ സാധ്യതയുള്ള ചില കിനാ 
വുകളെ വേണമെങ്കില്‍ നമുക്ക്‌ ഇങ്ങനെ കാണാം. 

സ്വപ്നം 1. കണ്ണാടി മേശയുടെ പിന്നില്‍ ഉയരം കൂടിയ കസേരയില്‍ 
ഇരിക്കുകയാണ്‌ അവള്‍. മുന്നില്‍ ലാപ്ടോപ്പും അതിനും മുന്നില്‍ വലിയ 
സ്‌ക്രോളിംഗ്‌ സ്ക്രീനുമുണ്ട്‌. മുന്നില്‍ നിരയായി ക്യാമറകള്‍, ഓണ്‍ലൈന്‍ 
എഡിറ്റര്‍മാരുടെ കൂട്ടം. അങ്ങോട്ടും ഇങ്ങോട്ടും തിരക്കിട്ടു നടക്കുന്ന ഫ്ളോര്‍ 
നടത്തിപ്പുകാര്‍... അതിനൊക്കെ അപ്പുറത്ത്‌ അപ്സരയുടെ പ്രിന്‍സിപ്പാള്‍, 
രാജമ്മ ടീച്ചര്‍, അഖില, പിന്നെയാരാ.... അവള്‍ സൂക്ഷിച്ചുനോക്കി, അവന്‍ 
തന്നെ അനന്തു... 

അവള്‍ക്ക്‌ ഹൃദയത്തിലൂടെ സുഗന്ധം നിറഞ്ഞ ഒരു കാറ്റ്‌ കടന്നുപോ 
യപോലെ... 

അവന്‍ അവിടെ നിന്ന്‌ അവളുടെ നേരെ കൈയുയര്‍ത്തി കാട്ടി... 
അവള്‍ക്കും അങ്ങനെ ചെയ്യുണമെന്നുണ്ടായിരുന്നു. പക്ഷേ പ്രിന്‍സിപ്പാള്‍ 


കാണില്ലേ. രാജമ്മ ടീച്ചര്‍ കാണില്ലേ... 
ഏഖച്രിൽ . ഒരെ ക്ഷ? 


അവള്‍ എല്ലാവര്‍ക്കുമായി ഒരു പുഞ്ചിരി പുറത്തേക്കു നല്‍കി. 

സ്വപ്നം 2. സ്കൂള്‍ ആഡംബര പൂര്‍ണമായി അലങ്കരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ചാച്ചാ 
ജിക്കു സ്വാഗതം എന്നെഴുതിയ വലിയ ഫ്‌ളക്സ്‌ ബോര്‍ഡുകള്‍ സ്ഥാപിച്ച 
ട്ടുണ്ട്‌. അങ്ങനെയൊരു ബോര്‍ഡിന്റെ ചുവട്ടില്‍ വലിയൊരു കറുത്ത കാര്‍ 
വന്നു നിന്നു. വാതില്‍ തുറന്നു പുറത്തേക്കിറങ്ങിയ ചാച്ചാജിക്ക്‌ മാലയിട്ടു 
സ്വീകരിച്ചത്‌ അപ്സരയാണ്‌. നെഹ്റു അപ്പോള്‍ തന്റെ കോട്ടിന്റെ ബട്ട 
ണില്‍നിന്ന്‌ റോസാപ്പൂ അടര്‍ത്തിയെടുത്ത്‌ അവള്‍ക്കു നല്‍കി. 

അപ്സരക്ക്‌ അപ്പോള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കവിളില്‍ ഒന്ന്‌ ചുംബിക്കണ 
മെന്നുണ്ടായിരുന്നു. 

നെഫ്ഹരു അവളുടെ കവിളില്‍ ഒന്ന്‌ തട്ടി മുന്നോട്ടു നടന്നപ്പോഴാണ്‌ 
അവളാ വല്ലാത്ത ദൃശ്യം കണ്ടത്‌. ചാച്ചാജിയുടെ കോട്ടിനോ ഷര്‍ട്ടിനോ 
പിന്‍ഭാഗമുണ്ടായിരുന്നില്ല. നഗ്നവും ശൂന്യവുമായ ആ കാഴ്ച അവളെ 
വല്ലാതെ വിഹ്വലപ്പെടുത്തി..... ഉറക്കെ നിലവിളിക്കാനാഞ്ഞ അവളെ 
പിന്നാലെ വന്ന സുരക്ഷാ ഭടന്‍മാര്‍ തൂക്കിയെടുത്ത്‌ സ്‌കൂളിന്റെ ഗേറ്റിനുമു 
കളിലൂടെ പുറത്തേക്ക്‌ വലിച്ചെറിഞ്ഞു. വീഴ്ചയിലെപ്പോഴോ ചാച്ചാജി 
അവള്‍ക്കു സമ്മാനിച്ച ചുവന്ന റോസാപ്പൂ വീണു പോയിരുന്നു. 

ഏറെ ക്ലേശിച്ചാണ്‌ അവള്‍ക്ക്‌ ഒന്നു നിലവിളിക്കാനായത്‌... 

പെട്ടെന്ന്‌ ഉണര്‍ന്നു പോയ അവളുടെ മുഖത്ത്‌ തറപ്പിച്ചു നോക്കി 
ജിന്‍സി നില്‍ക്കുന്നുണ്ടായിരുന്നു. 

വാതിലിനു പുറത്ത്‌ അമ്മ വിളിക്കുന്നത്‌ അപ്സര കേട്ടു. അവള്‍ക്ക്‌ 
എഴുന്നേല്‍ക്കാനുള്ള സമയമായിരുന്നു. 

സ്റ്റുഡിയോ അപ്സരയ്ക്ക്‌ പുതിയൊരനുഭവമല്ലാഞ്ഞിട്ടും അവള്‍ക്ക്‌ 
ചെറിയ വേവലാതി ഇല്ലാതിരുന്നില്ല. 

സത്യത്തില്‍ അപ്സരയേക്കാള്‍ വേവലാതിയിലാണ്‌ ന്യൂസ്‌ എഡിറ്ററും 
കൂട്ടരും. അതിനു കാരണമായതോ രാവിലെ കോഴിക്കോട്ടുനിന്ന്‌ വന്ന ഫിലിപ്പ്‌ 
മാത്യുവിന്റെ വിളി. 

“അതേയ്‌ ശിശുദിനം കലക്കുംന്നാ തോന്നണേ...” ഫിലിപ്‌ അങ്ങനെ 
യാണ്‌. വര്‍ഷങ്ങളായി ഈ പണി ചെയ്യുന്നതിനാലാവണം എല്ലാം വളരെ 
നാടകീയമായി പരിണാമഗുപ്തി നിലനിര്‍ത്തി മാത്രമാണ്‌ അയാള്‍ പറയുക. 

“അതെന്താ ഫിലിപ്പേ... എന്താ കോള്‍...?” എഡിറ്ററുടെ ആകാംക്ഷ. 

“ജോസഫേ എനിക്ക്‌ നീയൊരുറുപ്പു തരണം... ഇത്‌ എക്സ്‌ക്ലൂസീ 
വാ.... രാവിലെ ആദ്യത്തെ ബുള്ളറ്റിനു മുമ്പേ ബ്രേക്ക്‌ ചെയ്യണം. ബുള്ളറ്റി 
നില്‍ വിശദവിവരങ്ങളുമായി ഞാന്‍ വരും. വേണം... പവ്വോ....” 

എഡിറ്റര്‍ ഉറപ്പിച്ചു എന്തോ കാര്യായിട്ട്‌ കിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. ““ഫിലിപ്പേ നീ 
കാര്യം പറ...” 

“ഇവിടെ റെയില്‍വേ ട്രാക്കിനരികിലുള്ള ഒരു വീട്ടിലാ... രണ്ടുമൂന്നു 
പെങ്കൂട്ട്യോളെ കൊണ്ടന്നു പാര്‍പ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഒരാഴ്ചയായീത്രേ... നമ്മടെ ഒരു 
സ്പൈ ഉണ്ടവിടെ... അയാളു തന്ന വിവരാ.....” 
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“അതിന്റെ വിശദാംശങ്ങള്‍ കിട്ടീട്ടു പോരേ ഫിലിപ്പേ ബ്രേക്കു ചെയ്യു 
ന്നത്‌...” ജോസഫ്‌ ഒന്നുരുണ്ടു നോക്കി. 

അവരു പോലീസിനെ വിളിക്കാന്‍ പോവാണ്‌. പോലീസു വരണേനു 
മുമ്പ്‌ നമ്മക്കത്‌ പൊട്ടിക്കണം...” ഫിലിപ്പിനു നിര്‍ബന്ധം. 

എഡിറ്റര്‍ക്കു സമ്മതിക്കാതിരിക്കാനാവില്ല. അല്ലെങ്കില്‍ ഫിലിപ്പ്‌ പറയും 
ഞാനേ സുരേഷിനെ ഒന്നു വിളിക്കട്ടെ. അവര്‍ക്കു ധൈര്യമുണ്ടാവും. നിങ്ങ 
ളെപ്പോലല്ല... 

എന്തായാലും സമ്മതിക്കുകയാണെങ്കില്‍ പിന്നെ ആദ്യം തന്നെയാവു 
ന്നത്‌ നാണക്കേടെങ്കിലും കുറയ്ക്കുമല്ലോ... 

ജോസഫ്‌ ഫിലിപ്പിന്റെ ആവശ്യം അംഗീകരിച്ചു. 

“നിങ്ങള്‍ വാര്‍ത്ത വായിക്കാന്‍ ആ കൊച്ചു പെണ്ണിനെ കൊണ്ടു 
നിര്‍ത്തിയിരിക്കുകയല്ലേേ... അതിനു കിട്ടിയ ആദ്യത്തെ വാര്‍ത്ത കൊള്ളാം...” 

ഫിലിപ്പിന്റെ പരിഹാസത്തില്‍ ജോസഫിന്റെ എല്ലാ നിയ്രന്തണവും 
തെറ്റി. 

“ഞാനിന്നലേ പറഞ്ഞതാ.... ഈ വേണ്ടാത്ത പണിക്കു നില്‍ക്കണ്ട 
എന്ന്‌...” 

അയാള്‍ സബ്‌ എഡിറ്റര്‍മാരോടും ക്രൂവിനോടുമൊക്കെ ദേഷ്യപ്പെട്ടു. 

അങ്ങനെ ഫ്‌ളോറില്‍നിന്ന്‌ ചൂട്‌ മേലോട്ട്‌ പൊങ്ങി ന്യൂസ്‌ പ്രൊഡ്യൂ 
സറുടെ തലക്കു മേലെ വളയങ്ങളായി ചുറ്റിനില്‍ക്കുന്ന നേരത്താണ്‌ അപ്സര 
സ്റ്റുഡിയോയിലേക്ക്‌ കയറിച്ചെല്ലുന്നത്‌. 

“ഞാനീ പെങ്കൊച്ചിനെ എന്തുചെയ്യണം... നിങ്ങളു പറ.... 
എച്ച്‌.ആര്‍.മാനേജറോടു കയര്‍ത്തു. 

അയാള്‍ക്കായിരുന്നല്ലോ ശിശുക്കളെക്കൊണ്ട്‌ വായിപ്പിക്കാഞ്ഞിട്ട്‌ 
തിടുക്കം... 

ജോസഫിന്റെ ചോദ്യത്തിന്‌ മറുപടിയൊന്നും പറയാതെ അയാള്‍ എഴു 
ന്നേറ്റ്‌ ഫോണ്‍ ചെവിയില്‍ ചേര്‍ത്ത്‌ പുറത്തേക്കിറങ്ങി... 

അയാള്‍ രക്ഷപ്പെട്ടതാണെന്ന്‌ ജോസഫിനും മനസ്സിലായി. 

അപ്സര വാര്‍ത്ത വായിക്കുന്നതില്‍ തെറ്റൊന്നുമില്ല... ജോസഫ്‌ സ്വയം 
തര്‍ക്കിച്ചു. 

അല്ലങ്കില്‍ തന്നെ തെറ്റും ശരിയുമൊന്നും ആലോചിച്ചല്ലല്ലേോ ഇവിടെ 
നമ്മള്‍ ജോലി ചെയ്യുന്നത്‌. 

“കൃത്യസമയത്തു വാര്‍ത്തകള്‍ നല്‍കുക എന്നതാണ്‌ നമ്മുടെ കര്‍ത്ത 
വ്യം.” കഴിഞ്ഞ ദിവസം എം.ഡി. പറഞ്ഞതാണ്‌. 

ഒരൊറ്റ ബുള്ളറ്റിനിലെ പിഴവു മതി, എല്ലാം തകര്‍ന്നു തരിപ്പണമാ 
കാന്‍... 

ജോസഫിന്‌ അടിമുടി ഒരു വിറ പടരും പോലെ... അയാള്‍ ക്യാമറ 
സംഘത്തോടും എഡിറ്റര്‍മാരോടും തയ്യാറാവാന്‍ പറഞ്ഞു. 

പെട്ടെന്ന്‌ സ്റ്റുഡിയോ നിശ്ശൂബ്ദമാകുകയും വിളക്കുകള്‍ തെളിയുകയും 


ചെയ്തു. 
ഏപ്രിൽ - ലുടെ ക്ട്‌ 


൭൭ 


ജോസഫ്‌ 


കി 


വിസിറ്റേഴ്‌സ്‌ റൂമിലിരിക്കാം.... റിസപ്ഷനിസ്റ്റ്‌ അയാളെ വരാന്തയുടെ 
അരികിലുള്ള മുറിയിലേക്ക്‌ നയിച്ചു. 

അപ്സര ഇപ്പോള്‍ വരും. ഡാഡി വന്നിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ ഞാന്‍ അറിയിച്ചി 
ട്ടുണ്ട്‌. 

“പിന്നേയ്‌, പറയാതെ വയ്യ സാര്‍.” 

നു പോകാന്‍ തിരിഞ്ഞു ആ പെണ്‍കുട്ടി തിരിച്ചു വന്നു. 

““അപ്സരയാ ഇന്നത്തെ താരം... 

അയാളിതു രാവിലെ മുതല്‍ കേള്‍ക്കാന്‍ തുടങ്ങിയതാണ്‌. 

എല്ലാവരും കേരളാവിഷന്‍ കാണണമെന്ന്‌ നേരത്തെ ചട്ടം കെട്ടിയി 
രുന്നു. 

ഓഫീസിലേക്ക്‌ ഡ്രൈവ്‌ ചെയ്യുമ്പോഴാണ്‌ ആദ്യത്തെ വിളി വന്നത്‌. 
അതനു മാനേജര്‍ ശൈലേന്ദ്രനാണ്‌. 

“സാറിന്റെ മേള നന്നായി ചെയ്തുട്ടോ... മിടുക്കി... എന്റെ അഭിനന്ദന 
ങ്ങളറിയിക്കണേ... 

ശരിക്കും അഭിമാനം തോന്നി. 

ഓഫീസിലെത്തുമ്പോള്‍ എല്ലാവരും ടി.വി.യുടെ മുമ്പിലാണ്‌. “സര്‍, 
ന്യൂസ്‌” 

ലില്‍ തിരുമുൽപ്പാട്‌ ടിം നിന്നെഴുന്നേറ്റ്‌ ഭവ്യത ഭാവിച്ചു. 

“അപ്സര നന്നായി ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌...” 

“നഗരത്തോട്‌ ചേര്‍ന്ന്‌ നടക്കുന്ന സ്‌കൂള്‍ കുട്ടികളെ ഉപയോഗിച്ചുള്ള 
ലൈംഗിക വ പോരത്തെക്കുറില്ചുള്ള ഞെട്ടിക്കുന്ന വിവരങ്ങളുമായി ഫിലിപ്പ്‌ 
മാത്യു ചേരുന്നു... 

അപ്സരയുടെ മൃദു ശബ്ദം അയാളുടെ കാതുകളില്‍ വീണു. 

“നമ്മുടെ മോള്‌ വാര്‍ത്ത വായിക്കുന്നത്‌ കണ്ടില്ലേ...” വീട്ടില്‍നിന്ന്‌ 
അപ്സരയുടെ അമ്മയുടെ വിളിയാണ്‌. ആ ശബ്ദത്തില്‍ അഭിമാനമാണോ 
അതോ മറ്റെന്തെങ്കിലുമാണോ എന്നയാള്‍ക്ക്‌ തിരിച്ചറിയാനായില്ല. 

“അവള്‍ പെട്ടെന്ന്‌ ഒരുപാട്‌ വളര്‍ന്നുപോയതുപോലെ തോന്നുന്നു 
അല്ലേ...??” അയാള്‍ അവരോട്‌ ചോദിച്ചു. 

അതുതന്നെയാണ്‌ അയാള്‍ക്കിപ്പോഴും തോന്നിയത്‌. കോണിപ്പടിയിറ 
ങ്ങിവരുന്ന അപ്സര ഒരുപാടു വളര്‍ന്ന പോലെ... 

തന്റെ മകളിപ്പോള്‍ തനിക്കേറെ അപരിചിത കൂടിയാണല്ലോ എന്നയാള്‍ 
വേവലാതിപ്പെട്ടു. 

ഡാഡീ എന്നുറക്കെ കെട്ടിപ്പിടിക്കാനുള്ള നിഷ്കളങ്കത അപ്സരയില്‍ 
ഇപ്പോഴുണ്ടാവരുതേ എന്ന്‌ അയാള്‍ വല്ലാതെ ആഗ്രഹിക്കുകയും ചെയ്തു. 

അപ്സരക്കറിയില്ലായിരുന്നു ഡാഡിയെ എങ്ങനെ നോക്കണമെന്ന്‌. 
അവളുടെ കാഴ്ചകളൊക്കെയും വികലമായി തീര്‍ന്നിരുന്നു. അതുകൊണ്ടു 
തന്നെ അവള്‍ ഒന്നും പറയാതെ വണ്ടിയില്‍ കയറിയിരുന്നു. 

കേരള വിഷന്റെ ഗേറ്റു കടന്ന്‌ കാറു പുറത്തേക്ക്‌ പോകുമ്പോള്‍ അപ്സ 
രയും ഡാഡിയും പൂര്‍ണമായും അന്യരായിക്കഴിഞ്ഞിരുന്നു. 


യി ്ഥാക്കാഥിച്ച്‌ 


എനസ്സമ്മമ്മ 


൭൫ ആ പരിശുദ്ധി - എല്ലാ അര്‍ത്ഥത്തിലും -- എന്റമ്മയ്ക്കോ 
എനിക്കോ കിട്ടിയിട്ടില്ല. അത്രയ്ക്ക്‌ വെളുപ്പാണ്‌ അമ്മമ്മയ്ക്ക്‌; രൂപ 
ത്തിലും ഭാവത്തിലും. 


മുഷിഞ്ഞ അമ്മമ്മ എന്റെ ഓര്‍മ്മയിലില്ല. വേഷത്തില്‍ മാത്ര 
മല്ല വാക്കിലുമുണ്ടായിരുന്നില്ല ഒട്ടും മുഷിച്ചില്‍. ഒരാള്‍ക്ക്‌ ഇത്രയ 
ധികം വെളുത്തുനില്‍ക്കാനാകുമോ? അതും ഉടനീളം? 


൭ അമ്മമ്മ ഒന്നും വൃത്തിയാക്കുകയല്ല മറിച്ച്‌ വൃത്തി അമ്മ 
മ്മയുടെ അരികിലേക്ക്‌ കടന്നുവരികയാണെന്നു തോന്നിപ്പോകും. 
കാലത്തു തുടങ്ങിയ പണി രാത്രി വൈകുവോളം തുടരുന്ന അമ്മമ്മ 
യുടെ തൂവെള്ള വേഷത്തില്‍ കരിയില്ല പുകയില്ല. അതേസമയം 
അമ്മയെ നോക്കു. കരിയില കണക്കെ. അമ്മമ്മയില്‍നിന്നാണ്‌ ഞാന്‍ 
അടുക്കും ചിട്ടയും പഠിച്ചുതുടങ്ങിയത്‌, വൃത്തിയും വെടിപ്പും മന 
സ്സിലാക്കിയത്‌. എന്തു ചെയ്യുമ്പോഴും ചെയ്യുന്നതില്‍ തികഞ്ഞ ശ്രദ്ധ, 
അതുമായി ചേര്‍ന്നു നില്‍ക്കല്‍, ഒരുതരം ലയനം... അപ്പോഴാണ്‌ 
പ്രവൃത്തിയിലെ വൃത്തി തെളിയുക. അതിന്റെ തിളക്കമല്ലേ വെടിപ്പ്‌? 
അതല്ലേ അമ്മമ്മയുടെ ഈ വെളുപ്പ്‌? 


ചെയ്യുന്നത്‌ എന്തുമാകട്ടെ, അത്രമതി. ബാക്കി നാളെയാകാം. 
ഇത്തരം അലസചിന്ത അമ്മമ്മയിലില്ല. സാരമെന്നും നിസ്സാരമെന്നും 
വേര്‍തിരിവുമില്ല. വലിച്ചെറിയലോ ചുരുട്ടിയിടലോ ഇല്ല. എല്ലാറ്റിലും 
ഒരു നെരെവാ, നേരെ പോക്ക്‌. ഇങ്ങനെ നിത്യജീവിത നിമിഷ 
ങ്ങളെയാണ്‌ അവര്‍ നിരന്തരം ശുദ്ധീകരിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നത്‌. 


൭൫ അമ്മമ്മയുടെ കട്ടിലിന്റെ തൊട്ടുതാഴെയാണ്‌ എന്റെ കിടപ്പ്‌, ഒരി 
ക്കലും തുറക്കാത്ത - കതക്‌ ചൂടിക്കൊണ്ട്‌ വരിഞ്ഞുകെട്ടിയ ഒറ്റ 
ജനലുള്ള ചെറിയ മുറി. പകലിലും ഇരുട്ടാണ്‌. കട്ടിലിനടിയിലാണെ 
ങ്കിലോ ഇരുട്ടിന്റെ ദീര്‍ഘചതുരക്കട്ട തള്ളിക്കയറ്റിവെച്ചതുപോലെ! 
അങ്ങോട്ടു നോക്കാന്‍ പേടിയാ. എത്ര നോക്കണ്ടാന്ന്‌ വിചാരിച്ച്‌ കിട 
ന്നാലും അറിയാതെ നോക്കിപ്പോകും. അപ്പോഴൊക്കെ അഞ്ചാംതരം 
സാമുഹ്യപാഠത്തിലെ ഒരു പാഠം ഓര്‍മ്മവരും. 


ആഫ്രിക്ക അഥവാ ഇരുണ്ട വന്‍കര! 


ഇരുണ്ട വൻകരയെ പേടിച്ച്‌ തിരിഞ്ഞുകിടക്കും. കുമ്മായ 
ത്തേപ്പ്‌ അടര്‍ന്ന്‌ കുണ്ടും കുഴിയുമായ ചുമരും നോക്കി കിടക്കും. 
ആ കിടപ്പിലാണ്‌ എന്റെ മനോരാജ്യം വിടരുക. കുറേനേരം അങ്ങനെ 
നോക്കുമ്പോള്‍ ചുമരിലെ ചിത്രങ്ങള്‍ പതിയെ പതിയെ തെളിയും. 
അതില്‍ത്തന്നെ ചില സ്ഥിരം ചിത്രങ്ങളുണ്ടെനിക്ക്‌. പല്ലില്ലാത്തൊരു 


പ 


ര്‍ക്ക്‌ 


റ 447) 


അപ്പൂപ്പന്റെ ചിരിക്കുന്ന മുഖം എന്റെ ഇഷ്ടചിത്രമായിരുന്നു. അതില്‍ 
തൊട്ടുത ലോടുമായിരുന്നു. അങ്ങനെ തലോടിത്തലോടി ഞാനങ്ങ്‌ മയ 
ങ്ങിപ്പോകും... പിന്നെ നൂറായിരം സ്വപ്നങ്ങള്‍.. മാലപോലെ... അന്നേര 
ത്താണ്‌ മൂട്ടപ്പടകളുടെ വരവ്‌. കടികിട്ടിയ ഭാഗം ചൊറിഞ്ഞുംകൊണ്ടെ 


ടട മൂട്ടവിളക്ക്‌ കത്തിച്ച്‌ തിരച്ചിലായി. പരക്കം പായുന്നവയെ അപ്പ 
പ്പോള്‍ത്തന്നെ വിരലറ്റം കൊണ്ട്‌ ഉരച്ചുകൊല്ലും. പിന്നെ ചുമരിലെ കുഴി 
ട്ട പതുങ്ങിനില്‍ക്കുന്നവയെ ഈര്‍ക്കിലുകൊണ്ട്‌ കുത്തിയെടുത്ത്‌ 


വിളക്കിന്‍ നാളത്തില്‍ നീട്ടി ദഹിപ്പിക്കും. വീര്‍ത്ത ദേഹം പൊട്ടിത്തെ 
രിക്കുന്ന കാഴ്ച്ച എന്നിലെ യമകിങ്കരനെ ആവേശഭരിതനാക്കും. 
എന്നാലും - എത്രയെത്ര മൂട്ടകളെ ചുട്ടുചാമ്പലാക്കിയാലും പിന്നേം 
കാണാം... ദശോപലക്ഷക്കണക്കിന്‌ കുഞ്ഞുകുട്ടി പരാധീനങ്ങളുമായി 


ക ഇനി രക്ഷയില്ല. വിളക്കിന്റെ തിരി ഒന്നുകൂടി നീട്ടി 

പന്തംപോലെയാക്കി ചുമരിലെ ഓരോ മൂട്ടസങ്കേതത്തിനും നേര്‍ക്ക്‌ ചെരി 
ക കൂട്ട്‌ ദഹനം നടത്തും. അങ്ങിങ്ങായ്‌ കരിനാളം കൂടിയായ 
ന എന്റെ രാത്രിച്ചുമരിന്‌ ഇപ്പോള്‍ അഗാധമായൊരു ഭംഗി കൈവ 


ന്നിരിക്കുന്നു; തികച്ചും ഐതിഹാസിക ഭംഗി! പക്ഷേ ഇവിടെയിപ്പോ 
അതല്ല (പശ്നം. താഴെ കിടക്കുന്ന എന്റെ അവസ്ഥ ഇങ്ങനെ 77 
യൊക്കെയാണെങ്കിലും ഇക്കണ്ട മുട്ടകളില്‍ ഒന്നിനുപോലും അമ്മമ്മ 
യുടെ കട്ടിലിലേക്ക്‌ ഒന്നെത്തിനോക്കാനുള്ള ചങ്കൂറ്റമുണ്ടായില്ലല്ലോ. അതി 
ശയംതന്നെ. അത്യാശ്ചര്യം! അവരതാ ചെറുപുഞ്ചിരിയോടെ സുഖമാ 


രണ്ടും കഴുകുന്ന ശീലമുണ്ടായിരുന്നു; അപാരകാഴ്ച്ചയായിരുന്നു അമ്മ 
മ്മയ്ക്ക്‌. അവസാനകാലംവരെ (94-0൦ വയസ്സ്‌) കണ്ണിന്‌ കണ്ണട വേണ്ടി 
വന്നില്ല. എത്ര ചെറിയ അക്ഷരവും സുഖസുന്ദരമായി വായിച്ചു. അമ്മ 
മ്മയുടെ വായന കേട്ടാല്‍ ആരും ഇരുന്നുപോകും. അതെ, വായനയുടെ 
സംഗീതമറിഞ്ഞതും അമ്മമ്മയില്‍നിന്നുതന്നെ. ഇങ്ങനെ പാഠങ്ങള്ളെത്ര 


ജു പഠിപ്പിക്കാതെ പഠിപ്പിക്കുന്നവരാണല്ലോ യഥാര്‍ത്ഥ ഗുരുക്കന്മാര്‍. 
ഓര്‍ത്തു പോവുകയാണ്‌, ഇത്രയും പരിശുദ്ധമായി, പരിപക്വയായ 

എന്റമ്മമ്മയുടെ അമ്മമ്മ എത്രമാത്രം മണ്ണറിഞ്ഞ്‌ ജീവിച്ചവരായിരിക്കും! 
പ കഥകളില്‍ മനുഷ്യനും മറ്റു ജീവികളും തമ്മില്‍ സംസാരിച്ചിരു 


ന്നത്‌ പഴങ്കഥയാണെന്നു വിശ്വസിക്കാന്‍ ഞാനില്ല. നാമിന്ന്‌ പ്രഡ്ജമെന്നും 
ശ്രേഷ്ഠമെന്നും പറഞ്ഞ്‌ ഞെളിയുന്ന ഒരു ഭാഷയുണ്ടല്ലോ. അതിനും 


ഒരു ഏകഭാഷയില്‍ത്തന്നെയാണ്‌ എല്ലാവരും ഇവിടെ കഴിഞ്ഞു ശ്‌ 
കൂടിയത്‌. സംശയമേ വേണ്ട, ഈച്ചയും പൂച്ചയും കഞ്ഞിവെച്ചു കളി 
ം ഒട്ടും സംശയിക്കേണ്ടതില്ല. വയറുവേദന വന്ന പൂച്ച 


നിലത്ത്‌ കിടന്നുരുളുന്നതും പച്ചപ്പുല്ല്‌ തിന്നുന്നതും കണ്ടിട്ടുതന്നെയാണ്‌ 
വൈദ്യര്‍ക്ക്‌ വെളിപാടുണ്ടായത്‌. വൈദ്യര്‌ വൈദ്യരായതും. 


റ്‌ 


ഴ്‌ 


